eu * 'V ■ ' Eu mici fragmente ale acestuia se desprind și cu atât mai mult ar trebui să fie recunoscute ca mai probabile și, de fapt, mai banale Aceasta este experiența de secole a omenirii, reflectată în ideea universală a prezenței multor suflete în același individ După cum arată multiplicitatea componentelor mentale la nivel primitiv, în starea inițială, procesele mentale sunt foarte slab legate și în niciun caz nu formează o unitate autosuficientă Mai mult decât atât, experiența psihiatrică arată că adesea este nevoie de foarte puțin pentru a distruge unitatea conștiinței, care a fost ridicată atât de laborios în cursul dezvoltării, și pentru a o descompune din nou la elementele sale originale Această disociativitate ne permite, de asemenea, să ocolim dificultățile care decurg din presupunerea necesară logic despre pragul conștiinței Întrucât este adevărat că odată cu pierderea de energie conținuturile conștiente devin subconștiente, și deci inconștiente, și invers - odată cu creșterea energiei, procesele inconștiente devin conștiente, atunci pentru ca actele inconștiente ale voinței să fie posibile, ele trebuie să aibă o energie care le permite să ajungă la conștiință sau, cel puțin, la starea de conștiință secundară, constând în faptul că procesul inconștient este „prezentat” subiectului subconștient, care face alegeri și ia decizii Acest proces trebuie să aibă în mod necesar energia necesară pentru a ajunge la o astfel de conștiință; cu alte cuvinte, trebuie să ajungă în cele din urmă la un „punct de străpungere” Dacă da, atunci se pune întrebarea de ce procesul inconștient nu trece direct prin prag pentru a deveni disponibil percepției ego-ului Întrucât aparent nu realizează acest lucru, dar aparent rămâne suspendat în domeniul subiectului secundar subconștient, trebuie să explicăm acum de ce acest subiect, care ex hypothesis* este înzestrat cu suficientă energie pentru a deveni conștient, nu trece, la rândul său, peste prag și nu găsește calea către conștiința primară a eului Patopsihologia are material pentru a răspunde la această întrebare Această conștiință secundară este o componentă personală care s-a separat de conștiința eului în nici un caz întâmplător, ci datorită unor condiții *Presumabil (lat ) - Notă, trad KG Jung rang Această diviziune, disociere, are două aspecte distincte: într-un caz, este un conținut care a fost inițial conștient și a devenit subconștient pentru că a fost reprimat ca inacceptabil; într-un alt caz, subiectul secundar, în esență, este un anumit proces care nu a pătruns deloc în conștiință, deoarece perceperea lui de către conștiință este imposibilă Să spunem doar că conștiința eului îi lipsește înțelegerea pentru a o accepta și, ca urmare, rămâne în mare parte subconștientă, deși în energia sa ar putea deveni conștientă Existența unui astfel de subiect nu se datorează suprimării, ci unor procese subconștiente care în sine nu au fost niciodată conștiente Totuși, întrucât în ambele cazuri există suficientă energie pentru a-l face potențial conștient, subiectul secundar are într-adevăr un efect asupra conștiinței eului - indirect, sau așa cum spunem, „simbolic”, deși acest lucru nu este exprimat într-un mod foarte plăcut Ideea este că conținuturile care apar în conștiință sunt în primul rând simptomatice În măsura în care știm (sau par să știm) la ce se referă sau pe care se bazează, ele sunt conținuturi semiotice, chiar dacă termenul „simbolic” este folosit în mod constant în literatura freudiană, în ciuda faptului că, de fapt, simbolurile exprimă întotdeauna ceva ce noi nu stiu Unele dintre conținuturile simptomatice sunt cu adevărat simbolice, fiind reprezentări indirecte ale stărilor sau proceselor inconștiente a căror natură nu poate fi dedusă decât aproximativ din conținuturile care apar în conștiință Prin urmare, este foarte posibil ca conținuturile să se depună în inconștient cu un asemenea nivel de energie încât în alte condiții să facă un salt și să devină proprietatea ego-ului În majoritatea cazurilor, acestea nu sunt deloc conținuturi reprimate, ci pur și simplu acelea care nu au fost încă realizate, adică nu au fost înțelese subiectiv, precum demonii sau zeii popoarelor primitive, sau tot felul de „isme” în care omul modern asa de fanatic crede O astfel de stare nu este nicidecum patologică sau chiar specială; dimpotrivă, este norma inițială, întrucât integritatea psihică, percepută în unitatea conștiinței, este un scop ideal care nu a fost niciodată atins de nimeni Despre natura psihicului Nu fără motiv asociem conștiința cu funcția senzorială, a cărei natură psihologică stă la baza ideii de „prag” Gama de frecvență a sunetului perceput de urechea umană este de la la de vibrații pe secundă; intervalul de lungimi de undă a luminii vizibile pentru ochi este de la la angstromi Această analogie arată clar că există atât un prag inferior, cât și un prag superior pentru evenimentele psihice și că conștiința, ca sistem de percepție prin excelență, poate fi, prin urmare, comparabilă cu scara de percepție a sunetului și a luminii, în sensul că este place , are o limită superioară și inferioară Este posibil ca această comparație să se extindă asupra psihicului în ansamblu, care nu este deloc exclus dacă există procese psihoide** legate de ambele capete ale scalei În conformitate cu principiul natura non facit saltus, o astfel de ipoteză ar fi, în ansamblu, pe deplin adecvată Folosind termenul „psihoid” sunt conștient că acesta intră în conflict cu conceptul înrudit postulat de Driesch Prin „psihoid” el înțelege principiul călăuzitor, „factorul determinant al reacției” (determinant de reacție), „potențialul de acțiune viitoare” (potenca prospectivă) la începutul ei Este „un factor fundamental care se dezvăluie în acţiune” , „entelehia acţiunii reale” După cum a remarcat pe bună dreptate Eugen Bleuler, conceptul lui Driesch este mai mult filozofic decât științific Bleuler, la rândul său, a folosit expresia „die Psychoide” ca termen general, în principal în relație cu procesele subcorticale în măsura în care acestea sunt asociate cu „funcții adaptative” biologice În această serie, Bleuler ia în considerare „reflexele și evoluția speciilor” El dă următoarea definiție: „Psihoide este totalitatea tuturor funcțiilor corpului și ale sistemului nervos central care vizează stabilirea scopurilor, memorarea și păstrarea vieții, cu excepția acelor funcții ale cortexului cerebral pe care suntem obișnuiți să le considerăm ca fiind mentale ” În altă parte el spune: „Psihicul ontogenetic al individului și psihicul filogenetic formează o unitate, care, pe baza scopurilor acestui studiu, poate fi desemnată cel mai potrivit prin termenul *În mare parte, în primul rând - Notă, trad ♦♦Psihoid — lit : asemănător mentalului — Aprox ed ♦♦♦Natura nu sare (adică continuă) (lat ) - Notă, trad KG Jung Psihoid Comun pentru Psychoide și psihic este „ ” capacitatea de acțiune volitivă și utilizarea experienței anterioare „ ” pentru a atinge scopul Memoria (engrafia și ecforida)* și asocierile, adică ceva de genul gândirii, ar trebui incluse aici S-ar părea că este clar ce se înțelege prin „psihoid”, dar de fapt este adesea confundat cu „psihic”, așa cum se poate observa din fragmentul de mai sus Cu toate acestea, nu este deloc clar de ce funcțiile subcorticale pe care acest concept ar trebui să le desemneze ar trebui considerate drept „cvasi-psihice” Confuzia provine în mod evident din abordarea organologică care încă se face simțită la Bleuler, care operează cu concepte precum „suflet cortical” sau „suflet medular” și este în mod clar înclinat să ia în considerare funcțiile mentale corespunzătoare care urmează să fie derivate din aceste zone ale creierului, deși este funcția care creează organul ei corespunzător, îl folosește sau îl modifică Abordarea organologică are dezavantajul că orice activitate intenționată inerentă materiei vii este considerată în ultimă instanță drept „psihică”, și ca urmare, „viața” și „psihicul” sunt identificate, ca la Bleuler, judecând după utilizarea termenilor „filogenetic” psihic" și "reflexe" Este extrem de dificil, dacă nu imposibil, să concepe o funcție mentală independent de organul corespunzător, deși în realitate experimentăm procese mentale independent de substratul lor organic Pentru psiholog, însă, tocmai unitatea acestor experiențe constituie obiectul de studiu și de aceea trebuie să renunțăm la terminologia împrumutată de la anatomiști Dacă folosesc termenul „psihoid” este cu doar trei avertismente: în primul rând, îl folosesc ca adjectiv, nu ca substantiv; în al doilea rând, aceasta nu implică nici un fel de calitate mentală în sensul propriu al cuvântului, ci doar ceva cvasi-psihic, în același sens cu sintagma „procese reflexe”; în al treilea rând, acest termen este necesar pentru a distinge ceea ce aparține categoriei evenimentelor de simplele fenomene vitale, pe de o parte, și de procesele specific psihice, pe de altă parte Această din urmă distincție ne obligă să definim mai precis natura și limitele psihicului și, în special, psihicul inconștient ♦Congenital și dobândit - Notă, trad Despre natura psihicului Dacă inconștientul poate conține tot ceea ce se știe ca fiind o funcție a conștiinței, atunci trebuie admisă posibilitatea ca și el, ca și conștiința, să aibă un subiect, un fel de ego Această concluzie își găsește expresia în utilizarea general recunoscută și neîncetat repetată a termenului „subconștient” Acest din urmă termen este cu siguranță înșelător, deoarece fie înseamnă ceva „sub conștiință”, fie postulează o conștiință „inferioară” și secundară În același timp, acest „subconștient” ipotetic, care este imediat asociat cu „superconștientul” , dezvăluie adevăratul subiect al discuției noastre, și anume faptul că cel de-al doilea sistem mental coexistă cu conștiința – indiferent de calitățile pe care se presupune că avem, dotare, are o semnificație revoluționară de cel mai înalt grad, deoarece poate schimba radical imaginea noastră despre lume Chiar dacă ar fi vorba de a transfera în conștiința eului doar percepțiile realizate în acest al doilea sistem psihic, am avea posibilitatea unei extinderi incredibile a granițelor orizontului nostru mental Deoarece luăm în considerare cu seriozitate ipoteza inconștientului, trebuie să concluzionăm că tabloul nostru despre lume nu poate avea un caracter complet; căci dacă aducem o schimbare atât de radicală în subiectul percepției și cunoașterii, așa cum sugerează focalizarea duală, trebuie să ajungem la o viziune asupra lumii foarte diferită de orice cunoșteam înainte Acest lucru este adevărat numai dacă ipoteza inconștientului este adevărată, ceea ce, la rândul său, poate fi verificat dacă numai conținuturile inconștiente pot fi transformate în conștient - dacă, ca să spunem așa, stimuli care vin din inconștient, adică tot ceea ce este spontan expresiile sunt exprimate manifestările, visele, fanteziile și complexele, pot fi integrate cu succes în conștiință prin metoda interpretării KG Jung instinctul SI VOINTA Dacă de-a lungul secolului al XIX-lea sarcina principală a fost fundamentarea filozofică a conceptului de inconștient , atunci la sfârșitul secolului în diferite părți ale Europei, mai mult sau mai puțin simultan și independent unele de altele, au început tot felul de încercări de a înțelege inconștientul experimental sau empiric Pionierii în acest domeniu au fost Pierre Janet în Franța și Sigmund Freud în vechea Austria Janet și-a câștigat faima pentru studiile sale despre aspectul formal al inconștientului, Freud pentru înțelegerea conținutului simptomelor psihogene Întrucât nu acesta este locul pentru a descrie în detaliu transformarea conţinuturilor inconştiente în cele conştiente, voi fi obligat să mă mulţumesc cu scurte observaţii În primul rând, structura simptomelor psihogene a fost explicată cu succes pe baza ipotezei proceselor inconștiente Pornind de la simptomologia nevrozelor, Freud a dezvoltat și argumente convingătoare pentru vise ca transmițători de conținut inconștient Ceea ce el a evidențiat ca fiind conținutul inconștientului părea, la prima vedere, a consta din elemente de natură personală, supuse complet conștiinței și, prin urmare, erau conștiente în alte condiții El credea că erau „suprimați” pentru că sunt incompatibili cu morala În consecință, ca și conținuturile uitate, ele au fost odată realizate, dar apoi forțate să iasă în subconștient și într-o măsură sau alta nu pot fi restaurate din cauza opoziției atitudinilor conștiente Sub condiția unei concentrări adecvate a atenției și dacă te predai complet fluxului de asocieri - adică grație indiciilor păstrate în minte - are loc o restaurare asociativă a conținuturilor pierdute, ca în cazul utilizării mnemonice Dar dacă conținuturile uitate nu reapar la suprafață deoarece sunt sub un nivel de prag, atunci conținuturile reprimate sunt relativ irecuperabile din cauza controlului conștient Această descoperire a condus în mod logic la interpretarea inconștientului ca un fenomen de represiune, înțeles în sens personal Conținuturile inconștientului în acest sens sunt fragmentele pierdute care au fost cândva conștiente Freud a recunoscut mai târziu existența conservate Despre natura psihicului urme arhaice persistente sub forma unor modele primitive de funcționare, deși au fost explicate și în termeni personali Din acest punct de vedere, psihicul inconștient se dovedește a fi un apendice subconștient al conștiinței Conținuturile pe care Freud le-a trezit în conștiință au fost cel mai ușor de recuperat, deoarece erau conștiente și erau conștiente inițial Singurul lucru pe care îl dovedesc în raport cu psihicul inconștient este existența unui „purgatoriu” psihic undeva în afara conștiinței Acest lucru nu ne-ar spune aproape nimic despre natura psihicului inconștient dacă nu ar exista o legătură incontestabilă între aceste conținuturi și sfera instinctivă Ne imaginăm pe acesta din urmă ca un tărâm al fenomenelor fiziologice, ca o funcție endocrină Teoria modernă a secreției interne și a hormonilor oferă motive întemeiate pentru acest punct de vedere Teoria instinctelor umane se dovedește însă a fi într-un rol de neinvidiat, întrucât este extrem de dificil nu doar să dai o definiție pur conceptuală a instinctelor, ci și să stabilești numărul și limitele acestora ' Părerile în această privință diferă Tot ce se poate spune cu orice grad de certitudine este că instinctele au aspecte fiziologice și psihologice Foarte util în scopuri descriptive este punctul de vedere al lui P Janet referitor la „pârtie superieure et inferieure d'une function”* Faptul că toate procesele mentale accesibile observării și experienței noastre sunt oarecum legate de un substrat organic indică faptul că ele sunt țesute în viața organismului ca întreg și participă la activitate - cu alte cuvinte, ele trebuie să joace un anumit rol în instincte sau să fie într-un anumit sens rezultatul acțiunii lor Din aceasta nu rezultă în niciun caz că originea psihicului poate fi dedusă exclusiv din sfera instinctivă și, prin urmare, din substratul său organic Psihicul ca atare nu poate fi explicat în termeni de chimie fiziologică, fie și doar pentru că, alături de „viața” însăși, este singurul „factor natural” capabil să transforme o formă statistică de organizare care se supune legilor naturii în „superioară” sau forme „nenaturale”, contrar legilor entropiei care operează în domeniul materiei anorganice Cum creează viața * aici: componentele cele mai înalte și cele mai joase ale funcției (fr ) - Notă, trad K G Jung sisteme organice complexe de la cele anorganice, nu știm, deși putem experimenta direct cum o face psihicul Viața are astfel legi speciale care nu pot fi deduse din legile fizice ale naturii În același timp, psihicul depinde într-o oarecare măsură de procesele care au loc în substratul organic În orice caz, este foarte probabil Principiul instinctiv guvernează pârtie inferioară a funcției, în timp ce pârtie superieure corespunde componentei predominant „mental” Pârtie inferioară se dovedește a fi componenta relativ imuabilă, involuntară a funcției, în timp ce pârtie superieure este componenta sa volitivă și modificabilă Se pune întrebarea: când avem dreptul să vorbim despre „mental” și cum definim „mental” în contrast cu „fiziologic” în general? Ambele sunt fenomene de viață, dar diferă prin aceea că componenta funcțională, privită ca pârtie inferieure, are un aspect fiziologic inconfundabil Apariția sau absența ei pare a fi strâns legată de hormoni, iar funcționarea sa este de natură * compulsivă: de aici și termenii „îndemn”, „stimul” Rivers susține că, în acest caz, reacția după principiul „ori/sau” este destul de naturală, adică funcția fie funcționează, fie este complet absentă, ceea ce exprimă specificul constrângerii În schimb, pârtie superieure, care este cel mai bine descrisă ca psihică și, în plus, percepută ca atare, și-a pierdut caracterul compulsiv, este supusă voinței și poate fi chiar îndreptată într-o oarecare măsură contrar instinctului originar Din aceste consideraţii reiese că psihicul este eliberarea unei funcţii de forma ei instinctivă şi deci de compulsivitatea care, fiind singurul determinant al funcţiei, o transformă într-un mecanism rigid determinat O stare sau o proprietate mentală începe acolo unde o funcție își pierde determinismul extern și intern și capătă o direcție mai largă și mai liberă, adică acolo unde își manifestă subordonarea unei voințe bazate pe o altă motivație Cu riscul de a anticipa o expunere ulterioară, nu pot decât să constat că dacă separăm psihicul, ca să spunem așa, în *Intruziv — Aprox ed Despre natura psihicului limită din sfera fiziologică a instinctelor, trebuie să facem o distincție similară și în limita superioară Căci, odată cu creșterea eliberării față de instinctul pur, pârtie superieure trebuie să ajungă în cele din urmă la un punct în care energia interioară a funcției încetează să fie condiționată de instinct în sensul său originar și ia o formă așa-numită „spirituală” Aceasta nu implică o schimbare esențială a motivației, forța motrice a instinctului, ci pur și simplu un mod diferit de aplicare Sensul sau scopul instinctului nu este deloc clar, deoarece instinctul poate ascunde un alt sens decât cel biologic, care se dezvăluie numai în cursul dezvoltării În sfera psihică, o funcţie poate fi dirijată într-o altă direcţie şi modificată în cel mai neaşteptat mod prin acţiunea voinţei Acest lucru se explică prin faptul că sistemul de instincte este aranjat în așa fel încât să nu existe o armonie adevărată în el și este deschis la tot felul de conflicte interne Un instinct perturbă și înlocuiește acțiunea altuia și, deși instinctele în ansamblu sunt cele care fac posibilă viața individului, puterea lor coercitivă oarbă îi aduce adesea în conflict unul cu celălalt Depășirea limitelor instinctivității forțate și controlului volițional al unei funcții sunt extrem de importante pentru păstrarea vieții Dar acest lucru crește probabilitatea dezacordului și duce la o scindare - la însăși disocierea care poartă o amenințare constantă la adresa unității conștiinței În sfera psihică, după cum am văzut, voinţa afectează funcţia Acest lucru se datorează faptului că voința în sine este o formă de energie și are puterea de a rezista altor forme În acest tărâm, pe care îl definesc ca fiind psihic, voința este doar în ultimă instanță motivată de instincte, și cu siguranță nu în mod absolut, căci altfel nu ar mai fi o voință, care, prin definiție, ar trebui să aibă libertatea de alegere Când spunem „voință”, ne referim la o anumită rezervă de energie de care psihicul dispune liber Trebuie să existe cu siguranță un astfel de potențial liber al libidoului (sau energiei), altfel, orice modificare a funcțiilor ar fi imposibilă, pentru că atunci acestea din urmă ar fi atât de indisolubil legate de instinctele (care în sine sunt extrem de conservatoare și, prin urmare, neschimbate) încât nicio transformare nu ar fi posibilă dacă nu vorbim de schimbări organice După cum am observat deja, KG Jung motivaţia voinţei trebuie privită în primul rând ca fiind esenţial biologică Totuși (ca să spunem așa) la limita superioară, unde funcția se îndepărtează de scopul ei inițial, instinctele își pierd influența ca forță motrice a voinței Prin schimbarea formei, funcția este supusă altor determinanți, sau motivații, care în mod clar nu au nicio legătură cu instinctele De fapt, vreau să clarific faptul remarcabil că voința nu poate depăși granițele sferei psihice: nu poate subjuga instinctul și, în același fel, nu are nicio putere asupra spiritului, dacă înțelegem prin aceasta ceva mai mult decât rațiune Spiritul și instinctul sunt prin natura lor autonome și limitează în egală măsură sfera voinței Mai târziu intenționez să arăt ceea ce, după părerea mea, determină relația dintre spirit și instinct Aşa cum în limitele sale inferioare psihicul se pierde într-un substrat organic, tot aşa în limitele sale superioare se transformă într-o formă „spirituală”, despre care ştim la fel de puţine ca şi despre baza funcţională a instinctului Ceea ce voi numi inerent psihicului se extinde la toate funcțiile supuse influenței voinței Instinctivitatea pură nu oferă motive pentru asumarea vreunui fel de conștiință și nu necesită una Dar voința, datorită libertății sale empirice inerente de alegere, are nevoie de o autoritate supremă, ceva asemănător propriei conștiințe de sine, care îi permite să transforme funcția Voința trebuie să „cunoască” un alt scop decât scopul funcției În caz contrar, ar coincide cu forța motrice a funcției Driesch subliniază pe bună dreptate: „Fără cunoaştere nu există voinţă” Voinţa presupune un subiect de alegere capabil să prevadă posibilităţi variate Privit din acest unghi, psihicul este conflictul esențial dintre instinctul orb și voință (libertatea de alegere) Acolo unde domină instinctele, încep procesele psihoide, aparținând sferei inconștientului, ca un element care nu este susceptibil de conștientizare Procesele psihoide nu sunt inconștientul în sine, deoarece domeniul său de aplicare este mult mai larg Pe lângă procesele psihoide, inconștientul conține idei și acte de voință inconștiente, adică ceva asemănător proceselor conștiente ; dar în domeniul instinctiv aceste fenomene merg atât de adânc în fundamente, încât termenul „psihoid” este poate destul de justificat Dacă totuşi restrângem sfera psihicului la Despre natura psihicului acte volitive, acest lucru ne conduce la concluzia că psihicul este mai mult sau mai puțin identic cu conștiința, deoarece este greu de imaginat voința și libertatea de alegere fără conștiință Acest lucru ne aduce în mod clar înapoi acolo unde am fost întotdeauna, la axioma psihic = conștiință Ce trebuie făcut atunci cu postulatul naturii psihice a inconștientului? CONSTIINTA SI INCONSTIENT Această întrebare despre natura inconștientului este legată de momentele extrem de greu de înțeles pe care le întâlnim în psihologia inconștientului Astfel de dificultăți apar inevitabil ori de câte ori mintea noastră intră cu îndrăzneală în tărâmul necunoscutului și al invizibilului Filosoful nostru reușește acest lucru cu pricepere, pentru că, negând direct inconștientul, scapă dintr-o singură lovitură de toate dificultățile Fizicienii vechii școli, care credeau exclusiv în teoria ondulatorie a luminii, s-au confruntat cu un truc similar și au descoperit brusc că există fenomene care pot fi explicate doar prin teoria corpusculară Din fericire, fizica modernă a demonstrat psihologilor că poate face față acestei contradictio evidente în adiecto* Inspirat de un astfel de exemplu, psihologul poate aborda cu îndrăzneală această problemă controversată fără a simți că a părăsit complet lumea științelor naturii Nu este vorba despre afirmarea unei anumite entități, ci despre construirea unui model care deschide un domeniu promițător și fructuos de cercetare Modelul nu conține o declarație despre ce este ceva, ci pur și simplu vizualizează un anumit mod de observare Înainte de a trece la o analiză mai amănunțită a dilemei noastre, aș dori să clarific un aspect al conceptului de inconștient Inconștientul nu este doar necunoscutul, este mai degrabă psihicul necunoscut; îl definim, pe de o parte, ca fiind toate acele conținuturi interioare ale noastre, care, după ce au pătruns în conștiință, după toate probabilitățile nu vor diferi în niciun fel de conținuturile mentale cunoscute; pe de altă parte, trebuie să adăugăm la aceasta psihoidul sistem, despre care nu știm nimic direct * Contradicție în definiție, contradicție internă (lat ) — Aprox ed KG Jung Definit astfel, inconștientul se profilează în fața noastră ca ceva foarte instabil: tot ceea ce știu și la care, totuși, nu mă gândesc momentan; tot ce știam cândva, dar apoi am uitat; tot ceea ce a fost perceput de simțurile mele, dar nu a fost observat de conștiință; tot ceea ce este involuntar și fără să fiu atent, simt, gândesc, îmi amintesc, doresc și fac; toate imaginile viitorului care se maturizează în mine și vor ieși la suprafață cândva în conștiință – toate acestea constituie conținutul inconștientului Toate aceste conținuturi sunt, într-o măsură mai mare sau mai mică, ca să spunem așa, susceptibile de conștiință sau au fost cândva conștiente și pot în orice moment să reapară în conștiință Inconștientul este astfel „granița conștiinței”, așa cum a spus pe bună dreptate William James Acestui fenomen limită, născut din alternanța umbrelor, din lumină și întuneric, îi aparțin și manifestările descoperite de Freud, pe care le-am remarcat mai devreme Dar în plus, cred, trebuie să includem în inconștient funcții psihoide care nu sunt susceptibile de conștiință, a căror existență o cunoaștem doar indirect Ajungem deci la întrebarea: care este starea conținuturilor psihice atunci când acestea nu sunt în contact cu eul conștient? (Această conexiune constituie tot ceea ce poate fi numit conștiință ) Conform a ceea ce a ajuns să fie cunoscut sub numele de briciul lui Occam — entia praeter necessitatem non sunt multiplicanda (nu ar trebui să complice existența dincolo de necesitate) — concluzia cea mai prudentă este că atunci când ceva conținutul devine inconștient, nimic nu se schimbă în afară de legătura cu ego-ul conștient Din acest motiv, resping punctul de vedere conform căruia conținuturile care sunt inconștiente într-un moment scurt de timp sunt de natură pur fiziologică Îi lipsește persuasivitatea; de altfel, psihologia nevrozelor oferă argumente izbitoare în favoarea contrariului Este suficient să amintim cazuri de personalitate divizată, automatisme ambulatoire etc Datele obținute atât de Janet, cât și de Freud indică faptul că în starea inconștientă totul continuă să funcționeze exact în același mod ca și cum s-ar întâmpla în conștiință Și percepția, și gândul, și sentimentul, și voința și intenția - ca și cum ar fi un anumit subiect în spatele ei; într-adevăr, nu există * Automatism mental (fr ) - Aprox ed Despre natura psihicului sunt puține cazuri - de exemplu, personalitatea scindată menționată mai sus - când al doilea ego se dezvăluie în competiție cu primul Astfel de manifestări ar părea să indice că inconștientul este de fapt „subconștient” Dar din anumite observații – dintre care unele erau deja cunoscute lui Freud – este clar că starea conținuturilor inconștiente este oarecum diferită de starea conștientă De exemplu, complexele colorate senzual din inconștient nu se schimbă în același mod ca și în conștiință Deși astfel de complexe pot fi îmbogățite cu asocieri, ele nu sunt susceptibile de corectare, dar rămân în forma lor originală, care este ușor de stabilit pe baza impactului lor constant și uniform asupra sferei conștiinței Ele capătă astfel caracterul unui automatism neîntrerupt și forțat, de care se poate scăpa doar cu conștientizarea lor Această din urmă procedură este considerată pe bună dreptate drept unul dintre cei mai importanți factori terapeutici Ca urmare, astfel de complexe - probabil, în măsura izolării lor de conștiință - dobândesc, prin autoamplificare, un caracter arhaic și mitologic și, deci, o anumită numinozitate, care este clar vizibilă în cazurile de disociere schizofrenă Numinozitatea, însă, depășește complet voința conștientă, deoarece introduce subiectul într-o stare de posesie, adică de supunere lejeră Aceste trăsături ale stării inconștiente contrastează foarte puternic cu ceea ce se întâmplă cu complexele din conștiință Aici se pretează la corectare: își pierd caracterul automat și pot fi transformate substanțial Sunt lipsiți de acoperirea lor mitologică și, fiind implicați în procesul adaptativ care are loc în conștiință, sunt supuși personalizării și raționalizării, până când, în final, discuția lor versatilă devine posibilă Evident, starea inconștientă este în cele din urmă diferită de starea conștientă Deși, la prima vedere, procesul din inconștient decurge ca și cum s-ar întâmpla în conștiință, cu o disociere crescândă, el coboară din nou la un nivel mai primitiv (arhaico-mitologic), apropiindu-se în caracterul său de tiparul instinctiv de comportament care stă la baza acestuia și dobândește calități distinctive ale instinctului: automatism, incontrolabil, reacție după principiul „ori/sau”, etc Folosind o analogie KG Jung cu spectrul, putem compara scăderea nivelului conținutului inconștient cu o deplasare către marginea regiunii roșii a scalei de culori - o comparație cu atât mai instructivă, cu cât roșul, culoarea sângelui, a însemnat întotdeauna emoție și instinctul Astfel, inconștientul este un mediu diferit de conștient În zonele aproape conștiente, puține schimbări, pentru că aici alternanța luminii și umbrelor este prea rapidă Dar tocmai acest „țara nimănui” are o semnificație inestimabilă pentru noi dacă vrem să răspundem la întrebarea despre identitatea psihicului cu conștiința Aici puteți vedea clar cât de relativă este starea de inconștient; atât de mult, de fapt, încât cineva este tentat să recurgă la termeni precum „subconștient” pentru a defini tărâmul mai întunecat al psihicului Dar conștiința este la fel de relativă, deoarece cuprinde nu numai conștiința ca atare, ci și întreaga gamă a intensității ei Între „Eu fac asta” și „Fac asta în mod conștient” există un abis de inconsecvențe, uneori până la contradicții evidente Există, așadar, o conștiință în care predomină inconștientul, precum și o conștiință în care domină conștientizarea „Eului” Acest paradox va deveni destul de de înțeles odată ce înțelegem că nu există un conținut în conștiință despre care să se poată spune cu absolută certitudine a fi pe deplin conștient , deoarece aceasta ar necesita în mod necesar o totalitate de conștiință de neconceput și aceasta, la rândul său, ar presupune o completitatea și perfecțiunea de neconceput a minții umane Astfel ajungem la concluzia paradoxală că nu există un conținut conștient care să nu fie în același timp inconștient în altă privință Poate că nu există nici un animism inconștient (psihism) care să nu fie în același timp conștient Ultima propoziție este mai greu de demonstrat decât prima, deoarece ego-ul nostru, singura agenție capabilă să verifice o astfel de afirmație, este punctul de referință pentru toată conștiința și nu are aceeași legătură cu conținuturile inconștiente și, prin urmare, nu le poate judeca natură În ceea ce privește ego-ul, ei pot fi, pentru orice scop practic, considerați inconștienți, dar acest lucru nu înseamnă că sunt inconștienți pentru el în orice alt aspect, deoarece aceste conținuturi pot fi cunoscute de ego într-un aspect și nu Despre natura psihicului cunoscute – în alta, când provoacă discordie în minte În plus, există procese care nu par să aibă nicio legătură cu ego-ul conștient și totuși par a fi „reprezentate” sau „cvasi-conștiente” În cele din urmă, există cazuri în care, după cum am văzut, se găsește prezența unui ego inconștient și, prin urmare, a unei a doua conștiințe, deși acestea sunt mai degrabă excepții În sfera mentală, modelul compulsiv al comportamentului lasă loc variabilității datorate experienței și actelor voliționale, adică proceselor conștiente Astfel, în raport cu starea psihoidă, reflex-instinctivă, psihicul presupune o slăbire a legăturilor și o sustragere necruțătoare a automatismului în favoarea modificărilor „selective” Această selecție se realizează parțial în interiorul conștiinței, parțial în afara ei, adică independent de ego-ul conștient și, prin urmare, inconștient În acest din urmă caz, procesul este cvasi-conștient, de parcă ar fi „reprezentat” și conștient Deoarece nu există suficiente dovezi care să sugereze că un al doilea ego este inerent fiecărui individ sau că toată lumea suferă de disociere de personalitate, ideea unei conștiințe secundare a eului ca sursă a deciziilor volitive nu ar trebui luată în considerare Dar din moment ce studiile de psihopatologie și psihologia viselor au arătat că existența unor procese foarte complexe, cvasi-conștiente în inconștient este foarte probabilă, suntem forțați să admitem că conținuturile inconștiente în starea lor, deși nu sunt identice cu cele conștiente, sunt într-un fel foarte „asemănător” Rămâne doar să presupunem ceva în mijloc care există între conștiință și inconștient, și anume, o stare apropiată de conștiință, o stare aproape conștientă Întrucât numai o stare reflexivă, semnificativă este accesibilă experienței noastre imediate, care este ipso facto * conștientă și cunoscută, deoarece constă în esență în furnizarea de idei și alte conținuturi complexului ego-ului reprezentând personalitatea empirică, rezultă că orice altă conștiință - lipsit de ego sau de conținut - este practic de neconceput Cu toate acestea, nu este nevoie să punem întrebarea atât de categoric La un nivel ceva mai primitiv, conștiința ego-ului la oameni își pierde mult din ea *Astfel (lat ) - Notă, trad K G Jung sensul, respectiv conștiința, sunt modificate în mod caracteristic Practic, încetează să mai fie reflectorizant Și când observăm procese mentale (la vertebratele superioare, în special, la animalele domestice), se găsesc fenomene asemănătoare conștiinței, care, totuși, nu dau motive să presupunem existența unui ego După cum știm din experiența directă, lumina conștiinței are multe grade de strălucire, iar complexul egoului are multe gradații de expresie La nivel animal și primitiv există pur și simplu o „luminozitate”, o luminozitate cu totul greu de distins de fragmentele pâlpâitoare ale eului disociat Aici, ca și la nivel infantil, conștiința nu formează o unitate, nefiind încă conectată printr-un singur centru - un complex de ego stabil - și este pâlpâirea în procesul vieții, în evenimente externe sau interne, instincte și afecte , care îl face să se trezească la viață În această etapă este încă ca un lanț de insule sau un arhipelag Nici în cele mai înalte etape nu este pe deplin integrat; mai degrabă, este capabil de o expansiune nelimitată Insulele sclipitoare, dacă nu continente întregi, se pot deschide în continuare pentru noi și devin parte din conștiința noastră modernă - un fenomen pe care psihoterapeuții îl întâlnesc în fiecare zi Prin urmare, nu vom păcătui împotriva adevărului dacă ne imaginăm conștiința eului ca pe o formațiune înconjurată de multe puncte de luminozitate INCONSTIENTUL CA CONTIINTA MULTIPLA Ipoteza punctelor multiple de iluminare se bazează parțial, așa cum am văzut deja, pe starea cvasi-conștientă a conținuturilor inconștiente și parțial pe tărâmul fenomenelor asociate cu anumite imagini, care ar trebui considerate ca fiind simbolice Ele se găsesc în visele și fanteziile omului modern și pot fi urmărite în dovezi istorice După cum probabil știe cititorul, una dintre cele mai importante surse de idei simbolice a fost cândva alchimia De aici mi-a venit, în primul rând, ideea de scintile - scântei - care apar ca ilustrații vizuale Despre natura psihicului zii în „substanţa secretă” Astfel, în Aurora consurgens (partea a II-a) se spune: „Scito quod terra foetida cito recipit scintillulas albas” (Să știi că pământul murdar absoarbe rapid scântei albe) Khunrath interpretează aceste scântei ca „radii atque scintillae”* ale sufletului lumii, „anima catholica”, identică cu spiritul lui Dumnezeu Din această interpretare este clar că unii dintre alchimiști au prevăzut deja (deificat) natura psihică a unor astfel de iluminări Acestea erau semințe de lumină împrăștiate în haos, pe care Khunrath le numește „mundi futuri seminarium” (semințele lumii viitoare) O astfel de scânteie este mintea umană Substanța secretă – pământ apos sau apă pământească (limus: murdărie) a Esenței Mondiale – a fost „universal spiritualizată” prin intermediul „scânteii de foc a sufletului lumii”, conform Înțelepciunii lui Solomon ( : ): ​„Duhul Domnului umple universul” În „Apa Artei”, în „Apa noastră”, care, de asemenea, nu este altceva decât haos , ar trebui să se perceapă „scânteile de foc ale sufletului lumii ca pur Fortnae Rerutn essentiales” ** *** Aceste forma# corespund ideilor lui Platon, pe baza cărora se pot echivala scintilele cu arhetipurile, presupunând că formele „acumulate deasupra cerurilor” sunt versiunea filozofică a acestora din urmă Pe baza acestor viziuni alchimice, se poate concluziona că arhetipurile poartă un fel de strălucire, sau cvasi-conștiință, și că numinozitatea provoacă luminozitate Paracelsus pare să aibă un indiciu în acest sens Următoarele sunt luate din Philosophia sagax?**: „Și la fel de puțin poate exista în om fără numenul divin, la fel de puțin poate exista în om fără lumenul natural O persoană devine perfectă prin numen și lumen și numai prin aceste două [începuturi] Totul vine din aceste două [începuturi], iar aceste două [începuturi] sunt prezente în om, dar fără ele omul nu este nimic, în timp ce ele pot exista fără om În confirmarea acestui lucru, Khunrath scrie: „Există Scintillae Animae Mundi igneae, Luminiș nimirum Naturae, scântei de foc ale sufletului lumii, adică lumină naturală difuzată, sau atotpătrunzătoare în întregul univers mare, în tot ceea ce este generat de elementele” Aceste scântei provin de la „Ruach Elohim”, Spiritul lui Dumnezeu Printre * Raze și scântei (lat ) — Aprox ed ** Forme esențiale ale lucrurilor (lat ) — Aprox ed *** Filosofie perspicace (lat ) — Aprox ed K G Jung scintillae el distinge „scintilla perfecta Unici Potentis ac fortis”*, care este elixirul, și deci substanța secretă în sine Dacă suntem liberi să comparăm aceste scântei cu arhetipuri, atunci este evident că Khunrath îl evidențiază în special pe unul dintre ele El este, de asemenea, reprezentat ca Monada sau Soare, ambele indicând ceva Divin O imagine asemănătoare poate fi găsită în scrisoarea lui Ignatie al Antiohiei către Efeseni, unde scrie despre venirea lui Hristos: „Cum deci a venit el în lume? O stea strălucea pe cer deasupra stelelor, iar lumina ei era inexprimabilă, iar noutatea ei era uimitoare, iar toate celelalte stele, împreună cu soarele și luna, s-au adunat în cor în jurul acestei stele „ ” I Voi observa în treacăt că din punctul de vedere al psihologiei, scânteia Unică sau Monada ar trebui considerată ca un simbol al Sinelui Pentru Dorn, aceste scântei au un sens psihologic clar El spune: „În felul acesta va ajunge treptat să vadă cu privirea sa mentală un șir de stele strălucind din ce în ce mai mult de la o zi la alta, ajungând la o lumină atât de strălucitoare încât de acum înainte va fi conștient de toate lucrurile care sunt necesare pentru el Această lumină - lumen naturae - lumina naturii, luminează conștiința, iar scintilae (scântei) sunt punctele germinale de luminescență care se aprind în întunericul inconștientului Dorn, ca și Khunrath, îi datorează mult lui Paracelsus, cu care este de acord, presupunând în om „invisibilem solem plurimis in-cognitum” (soarele invizibil, necunoscut de mulți) Despre această lumină naturală inerentă omului, Dorn spune: „Pentru viață, lumina omului, strălucește în noi, deși nu limpede, și parcă prin întuneric Ea nu poate fi extrasă din noi, dar este în noi, dar nu din noi, ci de la Acela căruia îi aparține, Care ne-a onorat să fim containerul ei El insuflă această lumină în noi, pentru ca noi să-L vedem în această lumină pe Cel care este într-o lumină de neatins, ca să putem transcende celelalte făpturi ale Lui; în felul acesta devenim asemenea Lui, căci El ne-a dat o scânteie a luminii Sale Prin urmare, adevărul trebuie căutat nu în noi înșine, ci după chipul lui Dumnezeu, care este în noi Astfel, un arhetip căruia Khunrath îi acordă o importanță deosebită este cunoscut și lui Dorn ca sol ibvisibilis sau imago Dei La Paracelsus, lumen naturae provine inițial de la „astrum” sau „sydus”, „steaua din interiorul omului” „Bolta cerului” (sinonim cu stelele) este lumina naturală Prin urmare, * Scânteia este perfectă Excepțional de puternic și de puternic (lat ) — Aprox ed Despre natura psihicului „piatra de temelie” a oricărui adevăr este „astronomia”, „mama altor arte În spatele ei se află înțelepciunea divină, în spatele ei se află lumina naturii” ; chiar şi „cele mai excelente religii” se bazează pe astronomie Căci steaua „este chemată să-l conducă pe om la o mare înțelepciune pentru ca el să fie uimit de lumina naturii, iar tainele minunilor divine să se dezvăluie și să se dezvăluie în măreția lor” Într-adevăr, în esență omul este „Astrum”: nu de unul singur, ci neîncetat cu toți apostolii și sfinții; fiecare și fiecare este un astru, o stea cerească de aceea spune Scriptura: „Voi sunteți lumina lumii” „Deci, dacă o stea conține toată lumina naturală și din ea o persoană o ia [această lumină] ca hrană din pământul pe care s-a născut, la fel se naște pe o stea” La fel, animalelor le este dată lumină naturală, care este „spiritul înnăscut” Omul la naștere „este înzestrat cu lumina perfectă a naturii” Paracelsus îl numește „primum ac optimum thesaurum, quem naturae Monarchia in se claudit” (prima și cea mai bună comoară care ascunde regatul naturii în sine), și în aceasta este aproape de descrierile răspândite în întreaga lume a Unului ca o perlă neprețuită, o comoară ascunsă, „comori ale celui evaziv” etc Lumina este dată omului interior sau corpului interior {corpus subtil, corp subtil), după cum arată clar următorul pasaj: „Înălțimea și înțelepciunea permit unei persoane să-și părăsească corpul exterior, pentru că însăși înțelepciunea și înțelegerea de care are nevoie sunt cu acest trup și ei sunt omul interior” ; în felul acesta poate trăi într-un mod diferit, ca om exterior Căci un astfel de om interior este veșnic transfigurator și autentic, iar dacă într-un trup muritor pare imperfect, atunci după despărțirea de carne, el apare totuși în perfecțiunea sa Ceea ce vorbim acum se numește lumen naturae și este etern Dumnezeu a dat această iluminare corpului interior pentru ca acesta [lumen naturae] să se supună corpului interior și în armonie cu rațiunea, „ ” căci numai lumina naturii este rațiunea și nimic altceva „ ” lumina este aceea care dă credință „ ” Dumnezeu a înzestrat fiecare persoană cu suficientă lumină predestinată, astfel încât să nu greșească „ ” Dar dacă ne întoarcem la originile omului interior, sau trupului, atunci trebuie remarcat că toate corpurile interne nu sunt altceva decât un singur corp și este singurul pentru toți oamenii, deși sunt împărțite în funcție de cantitățile corespunzătoare ale corpului, diferând unul de celălalt Și dacă ar fi toți adunați, nu este altceva decât o lumină și o singură minte KG Jung „Mai mult, lumina naturii este lumina care este aprinsă de Duhul Sfânt și nu se stinge, căci strălucește bine și este o lumină de felul care necesită ardere — cu cât [arde] mai mult, cu cât strălucește mai strălucitor, și cu atât mai lung, cu atât mai puternic de aceea, în lumina naturii există o pasiune de foc de aprindere” Aceasta este lumina „invizibilă”: „Deci înțelegeți că numai în invizibil o persoană își găsește înțelepciunea, arta, venind din lumina naturii” Omul este „profetul luminii naturii” El cuprinde lumen naturae prin vise , printre altele Deoarece lumina naturii este fără cuvinte, ea creează imagini în vise prin puterea cuvântului” (Dumnezeu) Mi-am luat libertatea de a zăbovi asupra unor pasaje din Paracelsus și de a cita unele dintre textele originale, pentru că vreau să ofer cititorului cea mai generală idee despre modul în care acești autori au înțeles lumen naturae Ceea ce m-a frapat în mod deosebit (aplicat la ipoteza noastră a conștiinței multiple și a fenomenelor sale) a fost că viziunea caracteristică alchimică a stelelor sclipind în întunericul substanței secrete ar trebui, după Paracelsus, să fie transformată într-un spectacol al „firmamentului interior „cu stelele El a văzut întunericul psihicului ca pe un cer de noapte plin de stele ale cărui planete și constelații reprezintă arhetipurile în toată claritatea și divinitatea lor Cerul înstelat este cu adevărat o carte deschisă de proiecție cosmică, în care se reflectă mitologie, adică arhetipuri În această viziune, astrologia și alchimia, cele două expresii clasice ale psihologiei inconștientului colectiv, sunt strâns împletite Paracelsus a fost influențat direct de Agrippa von Nettenheim , care a sugerat luminositas sensus naturae* Prin urmare, „scărcări ale providenței coboară asupra creaturilor cu patru picioare și asupra altor creaturi vii”, iar acest lucru le permite să prevadă viitorul Pentru a fundamenta sensus naturae, s-a referit la autoritatea lui Guillaume de Paris, care nu era altul decât William de Auvergne (G Alvernus, d ), episcop de Paris din , autor al multor lucrări care, printre altele, au influențat Albert Mare Alvernus spune că sensus naturae este cea mai înaltă facultate (în raport cu percepția) a omului și afirmă că și animalele o au Se dezvoltă doctrina sensus naturae * Simțul iluminat al naturii (lat ) - Notă, trad Despre natura psihicului a luat naștere din ideea unui suflet atotcuprinzător al lumii, care a ocupat mințile altui Guillaume din Paris, predecesorul lui Alvernus, pe nume Guillaume de Conches ( - ), un neoplatonist care a predat la Paris El a identificat anima mundi, adică sensus naturae, cu Duhul Sfânt, la fel cum a făcut Abelard Sufletul lumii este o forță naturală responsabilă de toate fenomenele vieții și ale psihicului După cum am arătat în altă parte, această înțelegere a anima mundi străbate întreaga tradiție a alchimiei, astfel încât Mercur este interpretat aici ca anima mundi, adică ca Duhul Sfânt În ceea ce privește importanța ideilor alchimice pentru psihologia inconștientului, poate merită să dedicăm puțin timp celui mai izbitor exemplu al acestui simbolism al scânteii Chiar mai frecvent decât motivul scânteie este motivul ochi de pește, care are același sens Am spus mai sus că un fragment din Maurien Romanul este citat de autori ca sursă a doctrinei scientaillae Acest fragment poate fi găsit într-un tratat al lui Morien Romanul Se spune: „Purus laton tamdiu decoqu-itur, donec veluti oculi piscium elucescat ” Ceea ce se spune aici este și un citat dintr-o sursă și mai veche La autorii de mai târziu, ochii de pește apar întotdeauna pe neașteptate Sir George Ripley are o variantă care spune că ceea ce rămâne este o substanță „mare deshidratată” „strălucitoare ca ochii unui pește” – o aluzie evidentă la aur și la soare (ochii lui Dumnezeu) Prin urmare, nu este de mirare că un alchimist din secolul al XVII-lea a folosit cuvintele din Zaharia ( : ) ca epigraf pentru lucrarea sa despre Nicholas Flamel: „Et videbunt lapidem staimeum in mânu Zorobabel Septem iști oculi sunt Domini, qui discummt in universam terram” (Căci cei șapte privesc cu bucurie la prăbușirea din mâinile lui Zorobabel, aceștia sunt ochii Domnului, care cu privirea cuprind tot pământul) Evident, acești șapte ochi sunt cele șapte planete, care, la fel ca soarele și luna, sunt ochii lui Dumnezeu, care nu se odihnesc niciodată, sunt omniprezenti și atotvăzător Același motiv stă probabil la baza uriașului cu ochi mulți Arga Porecla lui este Pavoltz; „Atotvăzătorul” și exprimă simbolismul cerurilor înstelate Uneori are un ochi, alteori are patru ochi, alteori are o sută de ochi și chiar stăpânul a nenumărați ochi (tsiriol <;) În plus, nu doarme niciodată Hera a transferat ochii lui Arg Panopt pe penele cozii unui păun Ca și gardianul Argu, constelația Draco în fragmentele citate de Arat din K G Jung Hippolyta i se acordă, de asemenea, locul unei autorități atotobservătoare Balaurul este aici privit ca cel „care de la polul cel mai înalt se uită la toate lucrurile și vede toate lucrurile, astfel încât nimic din ceea ce se întâmplă să nu poată fi ascuns privirii sale” Acesta este un dragon treaz, pentru că polonezul „nu apune niciodată” Adesea se sperie de drumul şerpuitor al soarelui prin cer: „C'est pour ce motif qu'on dispose parfois Ies signes du zodique entre Ies circonvolutions du reptile”* ** spune Camon Uneori, șarpele poartă pe spate cele șase semne ale zodiacului După cum a remarcat Eisler, pe baza simbolismului timpului, atotvăzătorul este transferat lui Chronos, pe care Sofocle îl numește „ felinare dpcov Xpovoț”, în timp ce într-o tăbliță comemorativă pentru cei care primesc Chiron, el este numit „lav lіsgkolo< ; Zaishchou" Ouroboros-ul lui Gorapollon are semnificația eternității (аісоѵ) și spațiului Probabil, identificarea Atotvăztorului cu Timpul explică privirea pe roată în viziunea lui Ezechiel ( : : „Și marginile lor erau înalte și îngrozitoare; marginile lor erau pline de ochi în jurul lor patru”) Menționăm această identificare ca fiind deosebit de importantă: înseamnă legătura dintre tip-dus-ul inconștientului și „fenomenul” Timpului – sau, cu alte cuvinte, indică sincronicitatea evenimentelor arhetipale, despre care voi vorbi mai detaliat la sfârșitul acestui articol Din autobiografia lui Ignatius Loyola, pe care i-a dictat-o lui Luis González, aflăm că sa întâmplat să contemple cea mai strălucitoare lumină, iar uneori această viziune i-a apărut sub forma unui șarpe Ea a apărut, plină de ochi strălucitori, care în același timp nu erau La început a fost extrem de mulțumit de frumusețea acestei viziuni, dar în timp a recunoscut un spirit rău în ea În viziunea lui Loyola, de fapt, toate aspectele temei noastre optice sunt refractate și o imagine impresionantă a inconștientului apare cu luminozitatea sa difuză Este ușor de imaginat consternarea omului medieval în fața unei intuiții extrem de „psihologice”, mai ales dacă nu cunoaște nici un simbol dogmatic, nici o alegorie adecvată din patristică care ar putea veni în ajutor Dar, de fapt, Ignatius nu era atât de departe *Acesta este motivul conform căruia semnele zodiacului sunt uneori plasate între inelele reptilei (fr ) - Notă, trad ** Arhetipul universului, universul (lat ) - Notă, trad Despre natura psihicului din scop, din moment ce cei mulți ochi sunt un atribut al lui Purusha, omul cosmic al hindușilor În Rig Veda ( ) se spune: „Purusha — cu o mie de capete, cu o mie de ochi, cu o mie de picioare De toate părțile acoperea pământul, El s-a înălțat (deasupra lui) cu zece degete” Un mononim printre arabi, potrivit lui Hippolytus, a învățat că Primul Om ('Avrsolod) a fost o monadă (tsіa povdț), necompozită (asyuvetod), indivizibilă (dStaipcToț) și, în același timp, compusă (stiѵѲetg]) , divizibil ( іaretg|) Această monada este o iotă sau punct (tsia keria), iar această cea mai mică dintre unități, corespunzătoare scintilei lui Khunrath, are „multe fețe” (loHilroisolod) și „mulți ochi” (loAibzzatoi;) Iar Monoyom se bazează aici în principal pe prologul la Evanghelia după Ioan La fel ca Purusha, primul său Om este universul (avrsolo<; etvai to lav) Asemenea viziuni trebuie înțelese ca intuiții introspective care sparg cumva în tărâmul inconștientului și, în același timp, ca forme asimilate ale ideii creștine centrale Desigur, acest motiv are aceeași semnificație în visele și fanteziile moderne, unde apare fie sub forma unui cer înstelat, fie sub formă de stele reflectate în apă întunecată, fie sub formă de pepite de aur sau nisip auriu împrăștiate peste el pământul negru, sau ca o regata de noapte cu multe lumini pe suprafața întunecată a mării, ca un singur ochi care se uită din adâncul mării sau din abis, ca o viziune parapsihică a bilelor luminoase etc Deoarece conștiința a fost întotdeauna descrisă în termeni derivați din caracteristicile luminii, este destul de rezonabil să presupunem că această iluminare multiplă corespunde celor mai subtile fenomene ale conștiinței Dacă luminozitatea se manifestă în formă monadică, ca un lucru singular, o stea, un soare sau un ochi, ea ia cu ușurință forma unei mandale și, prin urmare, trebuie interpretată ca Sine Acest lucru nu are nimic de-a face cu „conștiința duală”, deoarece nimic nu indică disocierea personalității Dimpotrivă, simbolurile Sinelui au caracterul de „unificare” MODELE DE COMPORTAMENT ŞI ARHETIPURI Am stabilit că limitele inferioare ale psihicului încep acolo unde funcţia este eliberată de puterea de constrângere KG Jung puterea instinctului și devine ascultător de voință și, de asemenea, a definit voința ca energia pe care o are cineva Și aceasta, după cum s-a spus, implică un subiect care are această energie, înzestrat cu capacitatea de judecată și conștiință Astfel, ajungem la afirmarea a ceea ce am început prin a nega, și anume, identificarea psihicului cu conștiința Această dilemă este rezolvată de îndată ce înțelegem întreaga măsură a relativității conștiinței, de îndată ce conținutul ei este atât conștient, cât și inconștient, adică conștient într-o privință, inconștient în altul Ca orice paradox, această afirmație pare de neînțeles la început Cu toate acestea, trebuie să ne obișnuim cu ideea că conștiința și inconștientul nu au granițe clar definite; unul începe acolo unde cealaltă se retrage Faptul este că psihicul este un întreg conștient-inconștient Cât despre „pământul nimănui” pe care l-am numit „inconștient personal”, este ușor de demonstrat că conținutul său corespunde pe deplin definiției noastre despre psihic Totuși, dacă se pleacă de la o astfel de definiție a „psihicului” - există un inconștient psihic care să nu fie nici „o margine a conștiinței”, nici un inconștient personal? Am menționat deja că Freud a stabilit prezența în inconștient a formelor reziduale arhaice și a modurilor primitive de funcționare Studiile ulterioare au confirmat această concluzie și au reunit cel mai bogat material de observații Având în vedere structura corpului, ar fi ciudat dacă psihicul ar fi singurul fenomen biologic care nu prezintă urme perceptibile ale evoluției sale și este probabil ca aceste repere să fie strâns legate de baza instinctivă Conceptul biologic de „modele de comportament” corelează instinctul cu o urmă arhaică Instinctele amorfe nu există de fapt, adică fiecare instinct poartă un model al situației care îi corespunde El întruchipează întotdeauna o anumită imagine, cu trăsăturile ei inerente invariabil Instinctul furnicii tăietoare de frunze urmează o imagine în care totul este prins - furnica, copacul, frunza, „tăierea”, transportul ei și chiar o mică plantație de furnici Dacă lipsește vreuna din aceste circumstanțe, instinctul nu funcționează, deoarece este imposibil în afara tiparului său general, a imaginii sale O astfel de imagine este un prototip a priori La Despre natura psihicului La furnică, ea este înnăscută, anterior oricăreia dintre activitățile sale, deoarece nicio activitate nu este deloc imaginabilă decât dacă este inițiată și făcută posibilă de un instinct bazat pe un model adecvat Această schemă este valabilă pentru toate instinctele și apare în aceeași formă la toți indivizii unei anumite specii Acest lucru este valabil și pentru om: în el îi sunt inerente prototipuri a priori de instincte, care stabilesc bazele și tiparele activității sale - în măsura în care el acționează instinctiv Ca ființă biologică, el nu are de ales și este forțat să acționeze într-un mod specific uman și să-și urmeze propriul model de comportament Aceasta presupune limite destul de înguste ale gamei de dorințe și acte voliționale posibile pentru el; cu cât intervalul este mai restrâns, cu atât persoana este mai primitivă și conștiința sa depinde mai mult de domeniul instinctelor Deși, într-un fel, este destul de corect să considerăm modelul de comportament ca o urmă arhaică păstrată, așa cum a făcut Nietzsche în raport cu funcția viselor, deși o astfel de abordare nu este în întregime corectă în raport cu semnificația biologică și psihologică a aceste prototipuri Acestea nu sunt doar relicve și vestigii ale unor moduri anterioare de funcționare; acestea sunt regulatori inamovibili și biologic necesari ai sferei instinctive, sfera lor de acțiune se extinde la întregul psihic și este limitată în absolutitatea sa doar de cadrul liberului arbitru relativ Putem spune că sensul instinctului este exprimat în imagine Deși tiparele instinctive nu contrazic biologia umană, este foarte dificil să se dovedească empiric existența unor prototipuri specifice Căci organul prin care le-am putea înțelege, conștiința, nu este doar transformarea imaginii instinctive originare, ci chiar instrumentul transformării Prin urmare, nu este de mirare că mintea umană este neputincioasă să identifice prototipuri umane, asemănătoare celor cunoscute nouă în lumea animală Trebuie să recunosc că nu văd o modalitate directă de a rezolva această problemă Și totuși am reușit (cred) să găsesc o abordare indirectă a imaginilor instinctive În cele ce urmează, aș dori să descriu pe scurt cum a apărut această descoperire Am văzut adesea pacienți ale căror vise indicau o cantitate bogată de material fantastic Invariabil, de la pacientii insisi, am avut impresia ca sunt plini de fantezii, de fiinta KG Jung incapabil să-mi spună unde, de fapt, este sursa tensiunii interne Prin urmare, am luat ca punct de plecare una sau alta imagine dintr-un vis sau o asociere a pacientului și, pornind de la aceasta, i-am pus sarcina de a detalia sau dezvolta acest subiect, eliberând frâiele fanteziei sale În funcție de înclinațiile și talentele individuale, acest lucru s-ar putea realiza prin recurgerea la orice metodă - prin dramatism, raționament speculativ, imagini vizuale și sonore, referindu-se la dans, pictură, desen sau modelaj Folosind această tehnică, am obținut un număr imens de compoziții complexe, care timp de mulți ani m-au nedumerit prin varietatea lor, până când am reușit să recunosc că prin această metodă devenisem martor la manifestările spontane ale procesului inconștient și abilitățile și înclinațiile pacientului pur și simplu au contribuit la dezvoltarea acestuia; Mai târziu l-am numit „procesul de individuare” Dar cu mult înainte de a-mi veni această perspectivă, am descoperit că această metodă reduce adesea frecvența și intensitatea viselor, reducând astfel presiunea neexprimată provenită din inconștient În multe cazuri acest lucru a produs un efect terapeutic semnificativ, care ne-a încurajat atât pe mine, cât și pe pacientul meu să muncim din greu în aceeași direcție, în ciuda rezultatelor inconsecvente M-am simțit obligat să insist că sunt inconsecvente (fie doar pentru a se abține de la trucaj) pe baza anumitor presupuneri teoretice, interpretări care nu numai că păreau inadecvate, dar erau capabile să pună sub semnul întrebării creațiile ingenioase ale pacientului Cu cât bănuiam că aceste construcții erau pline de o anumită premeditare, cu atât eram mai puțin gata să îndrăznesc să construiesc vreo teorie pe această temă O asemenea reținere nu mi-a venit ușor, căci de multe ori am avut de-a face cu pacienți care aveau nevoie de un punct mental d'april*, dacă nu erau deja complet cufundați în obscuritate A trebuit să încerc să dau măcar o interpretare preliminară, cât am putut, pisând-o cu nenumărate „poate”, „dacă”, „totuși” și nu depășind niciodată limitele imaginii dinaintea mea Întotdeauna am făcut tot posibilul să reduc interpretarea fiecărei imagini laterale la întrebare * Punct de sprijin (fr ) - Notă, trad Despre natura psihicului rouă și lasă răspunsul la zborul liber al fanteziei pacientului Setul haotic de imagini pe care l-am întâlnit pentru prima dată a fost redus în procesul de lucru la o temă specifică, bine definită și la elemente formale care au fost repetate în formă identică sau apropiată la indivizi complet diferiți Ca caracteristici cele mai izbitoare, voi aminti: varietatea și ordinea haotică; dualitate; opoziția luminii și întunericului, sus și jos, dreapta și stânga; unirea contrariilor în a treia; cuaternitate (pătrat, cruce); rotația (circulară, sferică), și în final procesul de centrare și poziționare de-a lungul razei care însoțea de obicei unele sisteme cuaternare Formațiunile triadice, altele decât complexio oppositorum* din a treia, erau relativ rare și din cauza unor condiții speciale, ceea ce a dus la rare excepții „ În experimentele mele, procesul de centrare s-a dovedit a fi un vârf de neîntrecut al întregului proces de dezvoltare și s-a caracterizat printr-un efect terapeutic excepțional Trăsăturile tipice enumerate mai sus sunt impun limitări, dar în același timp, sunt cele mai simple expresii ale principiilor formative De fapt, tiparele sunt mult mai variabile și mult mai specifice decât s-ar face admit Variabilitatea lor este dincolo de orice descriere Pot spune doar că orice motive cunoscute Mitologiile s-au manifestat ocazional în aceste configurații Chiar dacă pacienții mei ar avea vreo conștientizare a motivelor mitologice, ingeniozitatea imaginației creatoare le-ar lăsa cunoștințele mult în urmă În general, pacienții mei aveau doar cunoștințe minime de mitologie Aceste fapte arată în mod clar cum fanteziile conduse de regulatorii inconștienți coincid cu activitatea mentală umană înregistrată în studiile tradiționale și etnologice Toate trăsăturile abstracte pe care le-am menționat sunt conștiente într-un anumit sens: fiecare poate număra până la patru și știe ce reprezintă un cerc și ce reprezintă un pătrat; cu toate acestea, ca principii formative, ele sunt inconștiente și psihologice * Plexul contrariilor (lat ) - Notă, trad K G Jung nici sensul (după aceleași semne) nu se realizează Cele mai multe dintre ideile mele fondatoare provin din aceste experimente Cristalizarea opiniilor mele s-a produs după ce am făcut observații Același lucru se poate spune despre mâna care mișcă creionul sau pensula, piciorul care dansează, ochiul și urechea, cuvântul și gândul: impulsul obscur este arbitrul suprem al tiparului, a priori năvălirile inconștiente într-o formă plastică și nimeni nu bănuiește că conștiința altei persoane este guvernată de aceleași principii; de fapt, cineva simte că se află într-o zonă de aleatorietate subiectivă bizară nelimitată De-a lungul acțiunii, pare să existe o anticipare sumbră nu numai a modelului, ci și a sensului său Imaginea și sensul sunt identice; iar dacă prima determină forma, cea din urmă îi dă claritate Într-adevăr, modelul nu are nevoie de interpretare: își descrie propriul sens Există cazuri în care pot alege să nu interpretez din motive terapeutice, dar cunoștințele științifice sunt, desigur, o altă chestiune Aici trebuie să justificăm cu cea mai mare grijă un concept bazat pe datele experimentului nostru și a priori lipsă Doar munca minuțioasă contribuie la traducerea arhetipului atemporal și veșnic activ în limbajul științific modern Aceste experimente și reflecții m-au făcut să cred că există anumite stări ale inconștientului colectiv care acționează ca regulatori și stimulatori ai activității fanteziei creatoare Ei excită formațiunile corespunzătoare, folosind material conștient de sine Se comportă ca forțele motrice ale viselor; din acest motiv, imaginația activă, așa cum am numit această metodă, ia locul viselor într-o oarecare măsură Existența acestor regulatori inconștienți – mă refer uneori la ei drept „dominanți” din cauza modului în care funcționează – mi se pare atât de importantă încât am emis ipoteza unui inconștient colectiv impersonal pe baza lor Din punctul meu de vedere, proprietatea cea mai remarcabilă a acestei metode este că nu folosește reductio in primam figuram, ci mai degrabă o sinteză bazată pe poziția împrumutului voluntar, deși altfel * Aducerea la imaginea originală (lat ) - Notă, trad Despre natura psihicului pe care natural, - materialul conștient pasiv și inconștientul influențează, așadar, un fel de amplificare spontană a arhetipurilor Imaginile nu pot fi reprezentate prin reducerea conținutului conștiinței la cele mai simple denumiri ale lor, deoarece aceasta va duce direct la imagini primordiale, care, așa cum am spus mai înainte, sunt de neconceput; îşi datorează aspectul doar procesului de amplificare Pe acest proces natural de amplificare mi-am întemeiat și metoda de a dezvălui sensul viselor, întrucât comportamentul viselor este exact același cu cel al imaginației active; diferența constă doar în sprijinul mai slab al conținutului conștiinței Atunci când arhetipurile interferează cu formarea conținutului conștiinței prin reglarea, modificarea și motivarea lor, ele acționează ca instincte Prin urmare, este cel mai firesc să presupunem că acești factori sunt asociați cu instinctele și este necesar să aflăm dacă modelele situaționale tipice pe care aceste principii-formă colective par să le reprezinte sunt identice cu modelele instinctive, și anume modelele de comportament Trebuie să recunosc că, până în prezent, nu am niciun argument care să infirme definitiv această posibilitate Înainte de a continua aceste reflecții, trebuie să subliniez un aspect al arhetipurilor care este evident pentru oricine are experiență practică în acest domeniu Adică, atunci când apar, arhetipurile au un caracter distinct numinos, care poate fi considerat „spiritual” doar dacă cuvântul „magic” este prea puternic În consecință, pentru psihologia religiei, acest fenomen este de cea mai mare importanță În manifestarea sa este foarte ambiguă Acest fenomen (cu condiția, desigur, să atingă un anumit grad de claritate) poate fi vindecator sau distructiv, dar în niciun caz indiferent Acest aspect merită înainte de toate epitetul „spiritual” Rareori se întâmplă ca un arhetip în vise sau fantezii să apară sub forma unui spirit și chiar să se comporte ca un spirit fantomă Există o aură mistică în jurul acestei numinozități și are un efect corespunzător asupra emoțiilor Schimbă convingerile filozofice și religioase chiar și ale celor care se consideră cu cap și umeri deasupra oricăror astfel de semne de slăbiciune Adesea, această numinozitate duce la obiectiv prin tensiune fără egal și logică și ispită fără milă KG Jung aruncă subiectul influenței cu farmecele sale, de care, în ciuda rezistenței celei mai disperate, nu este capabil, și uneori nici nu vrea să se elibereze, pentru că experiența provocată de aceasta este profundă și plină de sens, înainte de neînțeles Îmi pot imagina foarte bine opoziția care se datorează combinației tuturor credințelor înrădăcinate și îndreptate împotriva descoperirilor psihologice de acest fel Pe baza premonițiilor mai degrabă decât a cunoștințelor reale, cei mai mulți oameni se tem de o forță amenințătoare care, înlănțuită, se odihnește în fiecare dintre noi, așteaptă doar ca cuvântul magic să se elibereze de vrajă Acest cuvânt magic, care se termină mereu în „ism”, funcționează cel mai bine cu cei care au cel mai puțin acces la sinele lor interior și s-au abătut cel mai mult de la rădăcinile lor instinctive, căzând în lumea cu adevărat haotică a inconștientului colectiv În ciuda, sau poate din cauza afinității lor cu instinctele, arhetipurile reprezintă adevăratul element al spiritului, dar acest spirit nu trebuie identificat cu intelectul uman, întrucât este spiritul rector al acestuia din urmă De fapt, conținutul tuturor mitologiilor, tuturor religiilor și tuturor „ismelor” sunt arhetipale Un arhetip este un spirit sau un pseudo-spirit: ceea ce arată va depinde de poziția minții umane Arhetipul și instinctul reprezintă cea mai polară opoziție imaginabilă, așa cum se poate observa cu ușurință comparând oamenii care sunt mânați de impulsuri instinctive cu cei care sunt posedați de spirit Dar, la fel ca între orice opoziție, aici se realizează legături atât de puternice încât este imposibil să se stabilească sau să se reprezinte vreo stare fără negația ei corespunzătoare, de aceea și în acest caz Ies extremes se touchenf ** Ele corespund între ele, ceea ce indică nu numai că unul provine din celălalt, ci că ele există împreună ca o reflectare în mintea noastră a stării de opoziție care stă la baza întregii energii psihice O persoană descoperă că o anumită forță o atrage la acțiune și, în același timp, o oprește pentru reflecție Această contradicție a naturii sale nu are nicio semnificație morală, deoarece instinctul în sine nu este atât de rău, așa cum spiritul nu este atât de bun Ambele pot fi atât rele, cât și bune Sarcina negativă este la fel de bună ca și pozitivă „Conducător spiritual (lat ) - Notă, transl ** Extremele se întâlnesc (fr) - Notă, transl Despre natura psihicului împreună creează un curent electric La fel, contrariile psihologice trebuie abordate din punct de vedere științific Adevăratele opoziții nu pot fi incomensurabile; dacă sunt incomensurabile, nu vor deveni niciodată unitate În ciuda tuturor contradicțiilor, ele arată o tendință constantă spre unitate, iar Nicolae din Cusa l-a definit pe Dumnezeu însuși ca complexio oppositorum Opusele în orice stare prezintă proprietăți extreme, datorită cărora această stare este percepută ca reală, deoarece contrariile formează un potențial Psihicul este alcătuit din procese a căror energie curge din echilibrul a tot felul de contrarii Antiteza spirit/instinct este doar una dintre cele mai generale formulări, dar avantajul său este reducerea unui număr mare de procese mentale cele mai importante și mai complexe la un numitor comun Din punctul meu de vedere, procesele mentale par să echilibreze energia care curge între spirit și instinct, deși întrebarea dacă procesul trebuie privit ca spiritual sau instinctiv este obscură O astfel de evaluare sau interpretare depinde în întregime de punctul de vedere sau de starea de conștiință De exemplu, o conștiință subdezvoltată, care, datorită proiecțiilor de masă, trăiește în lucruri și stări concrete sau aparent concrete exprimate aleatoriu, va vedea în mod natural în îndemnurile instinctive sursa întregii realități Ea rămâne fericită neconștientă de spiritualitatea unei astfel de presupuneri filozofice și este convins că, pornind de la opinia sa, a stabilit instinctivitatea esențială a tuturor proceselor mentale Dimpotrivă, o conștiință care se opune instinctelor poate, bazându-se pe influența enormă exercitată de arhetipuri, să subordoneze instinctul spiritului în așa fel încât majoritatea complexităților ridicole, așa-zise „spirituale” să fie percepute în baza lor biologică În acest caz, baza instinctivă necesară fanatismului este ignorată Prin urmare, procesele mentale pot fi comparate cu o scară de-a lungul căreia „alunecă” conștiința La un moment dat se află în zona instinctelor și scade sub influența lor; într-un alt moment alunecă la celălalt capăt, unde predomină spiritul și are loc chiar o asimilare a proceselor instinctive cele mai opuse celor din urmă Aceste poziții opuse, atât de generoase cu iluzii, nu sunt deloc patologice KG Jung simptom logic; dimpotrivă, ei formează poli perechi din această unilateralitate psihică tipică omului obișnuit de astăzi Desigur, această afirmație este caracteristică nu numai antitezei spirit/instinct; există multe alte forme, așa cum am arătat în cartea mea Psychological Types Această conștiință „alunecătoare” caracterizează temeinic omul modern Dar unilateralitatea conștiinței poate fi eliminată prin ceea ce am numit „conștientizarea umbrei” Un neologism mai puțin „poetic” și mai științific greco-latin poate fi creat cu ușurință pentru această operație Cu toate acestea, în psihologie trebuie să se abțină de la speculații de acest fel, cel puțin atunci când se confruntă cu probleme absolut practice Printre acestea se numără problema „conștientizării umbrei”, creșterea conștientizării părții inferioare (subordonate) a personalității, care nu ar trebui să fie implicată în activitatea intelectuală, deoarece această parte a personalității este mult mai importantă în suferință și pasiunile trăite decât este inerent întregii personalități Esența a ceea ce trebuie realizat și asimilat este exprimată atât de tranșant și atât de plastic în limbajul poetic prin cuvântul „umbră” încât ar fi o mare obrăznicie să nu folosim această moștenire lingvistică Chiar și termenul „parte subordonată a personalității” este inadecvat și înșelător, în timp ce „umbră” sugerează doar ceea ce ar trebui fixat rigid prin conținutul său „Omul fără umbră” este, statistic, cel mai răspândit tip uman: cel care își imaginează că el este cu adevărat doar ceea ce îi pasă să știe despre sine Din păcate, nici așa-zisul lider religios și nici omul de știință nu pretinde vreo excepție de la această regulă Confruntarea dintre arhetip și instinct este o problemă etică de maximă importanță, a cărei urgență este resimțită doar de cei care se confruntă cu nevoia de a asimila inconștientul și de a-și integra personalitățile* Acest lucru cade numai în sarcina unei persoane care realizează că are o nevroză sau că nu totul este în regulă cu starea sa psihică Cu siguranta nu majoritatea „Omul obișnuit”, care predomină în masă, acționează pe principiul că nu vreau să înțeleg nimic și nici nu am nevoie de el, pentru că pentru el singurul lucru care greșește este *În consecință, Jung se referă la ceea ce mai târziu a ajuns să fie numit subpersonalitate - Notă, trad Despre natura psihicului ku este acel anonimat imens numit convențional „Stat” sau „Societate” Dar odată ce o persoană învață că este responsabilă sau ar trebui să fie responsabilă, se simte responsabilă și pentru starea sa psihică, așa că vede din ce în ce mai clar ce trebuie să facă pentru a deveni mai sănătos, mai stabil și mai eficient Dacă ar urma doar calea asimilării inconștientului, poate fi sigur că nu va evita dificultățile care fac parte integrantă din natura lui Pe de altă parte, omul maselor are privilegiul de a fi în orice moment „nevinovat” de catastrofele sociale și politice care mătura lumea Calculele lui sunt similare din toate punctele de vedere; deși alții, cel puțin, au ocazia să găsească un avantaj în starea spirituală, dar împărăția „nu este din lumea aceasta” Este posibil să comită păcatul de neiertat de a trece cu vederea valoarea senzorială a unui arhetip Acest lucru este extrem de important atât teoretic cât și terapeutic Ca factor numinos, arhetipul determină natura proceselor configuraționale și modul în care acestea urmează, aparent înaintea cunoașterii, sau, cu alte cuvinte, parcă ar avea deja un scop - implicarea în procesul de centrare ' Aș dori să clarific modul în care funcționează arhetipul cu un exemplu atât de simplu În timpul șederii mele în Africa de Vest ecuatorială, pe versantul sudic al Muntelui Elgon, am constatat că băștinașii se plimbau în jurul colibei lor la răsăritul soarelui, ținându-și mâinile în fața gurii și suflând sau scuipând energic pe ei Apoi își ridică mâinile cu palmele spre soare Le-am rugat să explice sensul a ceea ce fac, dar nimeni nu mi-a putut da o explicație Au spus că întotdeauna au făcut asta și au învățat asta de la părinții lor Șaman, acesta este cine ar trebui să știe ce înseamnă asta Așa că l-am întrebat pe șaman Nu știa mai mult decât ceilalți, dar m-a asigurat că bunicul lui știa Este exact ceea ce au făcut oamenii la fiecare răsărit și la prima fază a lunii noi Pentru acești oameni, după cum pot să arăt, începutul lunii noi, sau momentul apariției soarelui, a fost „mungu”, care corespunde cuvântului melanezian „mana” sau „mulungu” și este tradus de misionari ca 'Dumnezeu' Într-adevăr, printre elgonieni, cuvântul adhistă înseamnă soare și, de asemenea, Dumnezeu, deși ei neagă că soarele este Dumnezeu Doar momentul în care apare este mungu sau adhistă Scuipat și respirație înseamnă substanța solară K G Jung ție Prin urmare, ei și-au oferit sufletele lui Dumnezeu, dar nu au știut ce fac și nu au știut niciodată Acțiunea lor a fost motivată de același arhetip preconștient De asemenea, stă la baza imaginii unui babuin cu cap de câine care se închină la soare pe monumentele egiptenilor antici Cu toate acestea, nativii au deplină încredere că acest gest ritual este destinat în cinstea lui Dumnezeu Cu siguranță, comportamentul elgonienilor pare extrem de primitiv, dar uităm că occidentalii educați nu sunt în esență diferiți de ei Poate că strămoșii noștri știau chiar mai puțin decât noi despre semnificația pomului de Crăciun și abia de curând am început să ne obosim să căutăm semnificația lui Arhetipul este natura pură, necoruptă Această natură face ca o persoană să pronunțe cuvinte și să efectueze acțiuni, a căror semnificație nu își dă seama, este atât de inconștientă încât nici măcar nu se gândește la ele Omenirea de mai târziu, cu o conștiință mai dezvoltată, pusă în fața unor lucruri atât de semnificative, al căror sens nimeni nu le poate determina, folosește ideea că acestea trebuie să fie urme ale Epocii de Aur, când existau oameni care aveau cunoștințele tuturor lucrurilor și transmiteau înțelepciunea popoarele Apoi a urmat degenerarea, iar aceste învățături au fost uitate și sunt repetate acum doar ca gesturi mecanice fără sens Pe baza descoperirilor psihologiei moderne, nu poate exista nicio îndoială că există arhetipuri preconștiente care nu au fost niciodată realizate, dar nu au putut fi afirmate decât indirect prin efectele lor asupra conținutului conștiinței În opinia mea, nu există niciun argument logic împotriva ipotezei că toate funcțiile mentale care par a fi conștiente astăzi au fost cândva inconștiente, dar au funcționat totuși ca și cum ar fi conștiente Mai putem spune că toate fenomenele psihice întâlnite la om erau deja prezente în starea naturală de inconștient Se poate obiecta că atunci am fi departe de a clarifica existența unui astfel de lucru ca conștiința în ansamblu Trebuie totuși să reamintesc cititorilor că, așa cum am văzut deja, funcționarea inconștientului este inerentă naturii involuntare a instinctului, iar aceste instincte conduc întotdeauna la contradicție sau (datorită compulsivității lor) își urmează propriul curs, Despre natura psihicului neschimbabil de orice influență, chiar și în prezența unei amenințări necondiționate la adresa vieții individului Pe de altă parte, conștiința face posibilă adaptarea într-o manieră ordonată și controlul instinctelor și, în consecință, nu se poate descurca fără ele Capacitatea omului de a acționa conștient este singurul lucru care îl face uman Realizarea unei sinteze a conștiinței și a conținuturilor inconștiente și o înțelegere conștientă a impactului arhetipurilor asupra conținutului conștiinței reprezintă cel mai înalt punct de concentrare a eforturilor spirituale și psihice, în măsura în care aceasta este întreprinsă în mod conștient și pe baza unor scopuri stabilite Cu alte cuvinte, procesul de sinteză poate fi pregătit și în prealabil și poate duce la un anumit punct - „punctul de străpungere” al lui James – inconștient, după care acest complex iese în conștiință de la sine și intră în conflict cu acesta din urmă, punând în discuție sarcină uriașă de asimilare a conținuturilor apărute brusc, însă, fără a prejudicia capacitățile celor două sisteme, i e conștiința ego-ului, pe de o parte, și complexul intrus, pe de altă parte Exemplul clasic al acestui proces este convertirea lui Pavel și viziunea trinității de către Nicolae din Flue Datorită „imaginației active” ne aflăm într-o poziție favorabilă, pentru că atunci putem descoperi arhetipul fără scufundare în sfera instinctivă, care nu poate duce decât la un inconștient gol sau, și mai rău, la un fel de substitut mental al instinctului Aceasta înseamnă - pentru a folosi din nou comparația cu spectrul - că imaginea instinctivă ar trebui să fie situată nu la capătul roșu, ci la capătul violet al scalei de culori Energia dinamică a instinctului se află, parcă, în partea infraroșie a spectrului, în timp ce imaginea instinctivă se află în partea ultravioletă Dacă ne amintim de simbolismul culorilor, atunci, așa cum am spus, roșul nu se potrivește atât de rău pentru instinct Dar spiritul, după cum s-ar putea presupune, ar trebui să fie mai potrivit pentru albastru decât pentru violet Violetul este o culoare „mistică” și reflectă cu siguranță calitățile „mistice” sau paradoxale neîndoielnice ale arhetipului în cel mai acceptabil mod Violetul este alcătuit din albastru și roșu, deși are propriul loc în spectru Acum că noi, mai mult întâmplător decât prin gândire sugestivă, am bâjbâit după granițe, subliniind că arhetipul KG Jung caracterizat mai exact de violet, pentru că este o imagine ca atare, este în același timp o energie dinamică care face să simți puterea numinoasă și feeric a imaginii arhetipale Conștientizarea și asimilarea instinctului nu are loc niciodată la capătul roșu al spectrului, adică prin scufundare în sfera instinctivă, dar numai prin îmbinarea într-un întreg a unei imagini semnificative și, în același timp, a unui instinct chemat, deși într-o formă complet diferită de cea pe care am întâlnit-o la nivel biologic Când Faust i-a remarcat lui Wagner: „Ești doar conștient de un singur impuls / Dar s-ar putea să nu știi niciodată ce știu alții!” - această zicală poate servi la fel de bine pentru o caracterizare generală a instinctului Are două aspecte: pe de o parte, este recunoscută din experiență ca dinamism fiziologic, în timp ce, pe de altă parte, numeroasele sale forme intră în conștiință ca imagini și grupuri de imagini, unde dezvoltă efecte numinoase care reprezintă sau par să reprezinte cel mai puternic contrast cu instinctul observat din punct de vedere psihologic Pentru nimeni familiarizat cu fenomenologia religioasă, nu va fi un secret pentru nimeni că, deși pulsiunile fizice și pasiunile spirituale sunt dușmani de moarte, ele sunt totuși „frați de arme”, drept care deseori este nevoie doar de cea mai mică atingere pentru a se transforma unul în altul Ele sunt reale și formează împreună o opoziție, una dintre cele mai fructuoase surse de energie psihică Nu provin unul de la celălalt, ceea ce nu dă prioritate niciunuia dintre ei Chiar dacă la început știm doar despre unul dintre ele, și nu îl observăm pe celălalt, sau îi acordăm atenție mult mai târziu, asta nu dovedește deloc că celălalt nu a existat în tot acest timp Căldura nu poate veni din frig, nici lucrurile înalte nu pot veni din lucrurile joase Opozițiile fie există în forma lor binară, fie nu există deloc, iar a fi fără contrarii este complet de neconceput, deoarece va fi imposibil să-i asigurăm existența Prin urmare, absorbția în sfera instinctivă nu conduce și nu poate conduce la o înțelegere și asimilare conștientă a instinctului, întrucât conștiința în panică luptă împotriva absorbției instinctivității primitive și inconștiente cele mai pure Această frică este tema eternă a mitului eroului și baza nenumăratelor tabuuri Cu cât se apropie de lume Despre natura psihicului instincte, se naște dorința mai puternică de a fugi de el și de a găsi mântuirea în lumina conștiinței din întunericul copleșitor al abisului Totuși, din punct de vedere psihologic, arhetipul ca imagine a instinctului este scopul spiritual către care se străduiește întreaga natură a omului; este marea în care toate râurile duc drumul, premiul pe care eroul îl câștigă în lupta împotriva dragonului Întrucât arhetipul este principiul formativ al energiei instinctive, albastrul său este contaminat cu roșu: așa apare violetul, sau, cu alte cuvinte, putem interpreta această comparație ca pe o apocatastază * a instinctului ridicat la o frecvență mai înaltă, tocmai așa putem extrage cu ușurință instinctul din arhetipul latent (adică transcendental), care se manifestă la o lungime de undă mai mare** Deși aceasta nu este altceva decât o analogie, mă simt totuși tentat să recomand cititorilor mei această imagine a violetului ca o ilustrare a apropierii arhetipului de opusul său Imaginația creativă a alchimiștilor a găsit expresia acestui secret greu de înțeles al naturii sub forma unui alt simbol nu mai puțin exact: Ouroboros, un șarpe care își devorează propria coadă Nu vreau să mă angajez în această comparație cu moartea, dar, după cum va înțelege cititorul, oricine va fi mulțumit când discută o problemă dificilă, să găsească sprijin într-o analogie utilă În plus, această comparație ajută la punerea în lumină a unei probleme, pe care însă nu am ridicat-o noi, o întrebare mult mai puțin dezvoltată privind natura arhetipului Reprezentările arhetipale (imagini și idei) care mediază între noi și inconștient nu trebuie confundate cu arhetipurile ca atare Au o varietate de structuri și toate indică o formă de bază în esență „nereprezentabilă” Acesta din urmă se caracterizează prin anumite elemente formale și un anumit sens fundamental, deși acest lucru nu poate fi înțeles decât aproximativ Arhetipul, ca atare, este un factor psihoid care aparține, parcă, capătului invizibil, ultraviolet al spectrului psihic Nu poate apărea singur, este incapabil să ajungă *Acestea o revenire la starea originală de bunătate, care duce la iluminarea universală - Notă, trad **Acestea la o frecvență mai mică, corespunzătoare culorii roșii a spectrului, frecvențele înalte (culoarea albastră a spectrului) sunt caracteristice manifestărilor spirituale - Notă, trad C G Jung sufocă conștiința Speculez această ipoteză pentru că tot ceea ce este arhetipal pe care îl primește conștiința pare a fi un set de variații pe o temă de bază Unul dintre cele mai impresionante seturi de variații este gama nesfârșită de variații ale motivului mandalei Aceasta este o formă de bază relativ simplă, al cărei sens poate fi definit ca „central” Dar, deși aspectul său este similar cu o structură cu centru, încă nu se știe pe ce se concentrează mai mult această structură - fie centru, fie periferie, separat sau colectiv Deoarece alte arhetipuri ridică îndoieli similare, mi se pare probabil că natura reală a arhetipului este incapabilă de conștiință, este transcendental, motiv pentru care l-am numit psihoid Mai mult, fiecare arhetip prezentat minții este deja conștient și, prin urmare, diferă într-o măsură nedeterminată de arhetipul care a determinat reprezentarea După cum a subliniat Theodor Lippe, natura psihicului este inconștientă Tot ceea ce este conștient face parte din lumea fenomenală, care - așa învață fizica modernă - nu explică ce cere realitatea obiectivă Realitatea obiectivă necesită un model matematic, iar experiența arată că acesta se bazează pe factori invizibili și inimaginabili Psihologia nu poate evita universalitatea acestui fapt și, de altfel, psihicul studiat este deja inclus într-o oarecare măsură în formulările realității obiective Este imposibil să formulăm teorii psihologice în mod matematic, deoarece nu avem o măsură prin care ar fi posibilă măsurarea cantității psihicului Ne putem baza doar pe caracteristici calitative, adică pe fenomene tangibile, cognoscibile În consecință, psihologia este lipsită de: dreptul de a face orice afirmație validă despre starea inconștientului sau, cu alte cuvinte, este puțin probabil ca validitatea oricărei afirmații despre stările sau procesele din inconștient să fie vreodată confirmată științific Orice am spune despre arhetipuri, ele aparțin zonei conștiinței, unde sunt vizualizate și concretizate În orice caz, nu putem vorbi de arhetipuri în alt fel Trebuie totuși să ținem cont constant de faptul că ceea ce înțelegem prin „arhetip” este în esență nereprezentabil, dar se distinge prin astfel de efecte care fac posibilă vizualizarea lui, și anume imagini și idei arhetipale Cu o situație similară, vânt Despre natura psihicului Sperăm în fizică: există particule minuscule, care sunt ele însele de neimaginat, dar au efecte, pe baza cărora putem construi un model Imaginea, motivul sau mitologia arhetipală sunt construcții de acest fel Când ar trebui să existe doi sau mai mulți factori nereprezentabili, există întotdeauna posibilitatea - pe care avem tendința de a o trece cu vederea - ca poate să nu fie o problemă a doi sau mai mulți factori, ci doar a unuia Identitatea sau neidentitatea a două mărimi nereprezentabile este ceva ce nu poate fi dovedit Dacă, pe baza acestor observații, psihologia presupune existența anumitor factori psihoizi inimaginabili, ea va face, în principiu, același lucru pe care l-a făcut fizica când fizicienii au construit un model al atomului Dar nu numai psihologia suferă de a-și da obiectului său, inconștientului, un nume adesea criticat doar pentru că poartă o simplă negație; același lucru s-a întâmplat și cu fizica, deoarece nu a putut evita utilizarea termenului antic „atom” (însemnând „indivizibil”) pentru cele mai mici particule de materie Așa cum atomul nu este indivizibil, așa cum vom vedea, inconștientul nu este pur și simplu inconștient Și așa cum fizica sub aspectul ei psihologic nu poate face altceva decât să afirme existența observatorului fără a putea afirma nimic despre natura acestui observator, tot așa psihologia nu poate indica decât relația psihicului cu materia, fără a putea dovedi la cel puțin ar exista un număr mic de fapte cu privire la natura sa Deoarece psihicul și materia sunt cuprinse în aceeași lume și, în plus, sunt în contact continuu unul cu celălalt și se bazează în cele din urmă pe factori transcendenți, inimaginabili, este nu numai posibil, ci chiar foarte probabil, ca psihicul și materia să fie două diferite aspecte ale aceluiași lucru Mi se pare că fenomenele sincronistice indică acest lucru, deoarece arată că non-psihicul se poate comporta ca psihicul, și invers, fără existența vreunei legături cauzale între ele Cunoștințele noastre moderne ne permit doar să comparăm relația dintre lumea psihică și cea materială cu două conuri ale căror vârfuri sunt conectate la un punct - de fapt, la punctul zero - atingându-se și nu atingându-se KG Jung În scrierile mele anterioare am considerat deja fenomenele arhetipale ca fiind psihice, deoarece materialul expus sau investigat era asociat exclusiv cu idei și imagini Ipoteza avansată aici a naturii psihoide a arhetipului nu contrazice aceste formulări timpurii; presupune doar o rafinare suplimentară a conceptelor, devenită inevitabilă de îndată ce mi-am dat seama de necesitatea de a întreprinde o analiză mai generală a naturii psihicului și de a clarifica conceptele empirice legate de acesta Așa cum „infraroșul psihic”, psihicul instinctiv biologic, pătrunde treptat în fiziologia organismului și se contopește astfel cu starea sa chimică și fizică, tot așa „ultravioletul psihic”, arhetipul, descrie zona în care nu apar trăsăturile fiziologice , dar, totuși, pe baza acestei din urmă analize, nu mai poate fi privită ca psihică, deși se manifestă psihic La urma urmei, procesele fiziologice se comportă în același mod, dar nu sunt declarate mentale Deși nu există o astfel de formă de existență care să nu fie conectată cu noi mental și numai mental, cu greu se poate spune că totul este doar în psihic Ar fi logic să aplicăm acest argument și la arhetip Deoarece esența lor este inconștientă pentru noi și totuși sunt resimțite ca acțiuni spontane, probabil că acum nu există altă alternativă decât să le descriem natura în conformitate cu influența lor călăuzitoare ca „spirit”, în sensul pe care am încercat să-l elucidez în articolul meu „Fenomenologia spiritului într-un basm” Dacă este așa, atunci arhetipul trebuie să fie în afara sferei psihice, analog cu instinctul fiziologic, direct înrădăcinat în materialul organismului și, în conformitate cu natura sa psihoidă, să formeze în general o punte către materie În concepția arhetipală și percepția instinctivă, spiritul și materia din planul psihic se opun Atât materia, cât și spiritul apar în domeniul psihic ca calități distinctive ale conținutului conștiinței Natura originară a ambelor este transcendentală, adică de neimaginat, deoarece psihicul și conținutul său sunt doar o realitate care ne este dată fără un mediu Despre natura psihicului CONSIDERAȚII GENERALE ȘI PERSPECTIVE Problemele psihologiei analitice, așa cum am încercat să le subliniez aici, duc la concluzii care mă surprind chiar și pe mine Mi-am imaginat că am dezvoltat cea mai bună direcție științifică, confirmată de fapte, observații, clasificate, având în vedere relațiile cauzale și funcționale, pentru a constata în final că mă implicasem într-o rețea de reflecții care se întindea cu mult peste limitele științei naturii și extins la filozofie, teologie, religie comparată și științe umaniste în general Acest păcat, inevitabil, deși suspect, mi-a provocat mult regret În afară de totala mea incompetență în aceste domenii, mi se pare că reflecțiile mele sunt și în principiu suspecte, pentru că eram profund convins că „corecția pentru caracteristicile personale” are o influență puternică asupra rezultatelor observației psihologice Trist este că psihologia nu are o matematică compatibilă cu ea, ci doar calcule obiectiv prejudiciate De asemenea, nu avem avantajul uriaș de „punct Arhimede” pe care îl are fizica Fizica observă lumea fizică din punct de vedere psihic și o poate traduce în termeni psihici Psihicul, pe de altă parte, se autoobservă și nu poate decât să traducă psihicul înapoi în psihic Dacă fizica ar fi în această poziție, ea nu ar putea face nimic decât să pună procesul fizic la dispoziția instrumentelor în care are loc, pentru că în acest fel ar trebui să fie cel mai clar pentru sine Nu există un mediu pentru psihologie în care să se poată reflecta: ea poate doar să se înfățișeze în sine și să se descrie În mod logic, acesta este și principiul propriei mele metode: practic este un proces pur experimental; unde succesul și eșecul, interpretarea și eroarea, teorie și speculația, medicul și pacientul formează o simptomă sau un simptom** care merg împreună - și în același timp sunt simptome ale unui anumit proces sau ale unei serii de evenimente Ceea ce mă uit este practic nimic altceva decât un circuit psi-*Coincidență, un semn - Aprox ed ** Șansă, nenorocire (greacă) — Aprox ed K G Jung evenimente chimice care au loc cu o anumită frecvență statistică; Din punct de vedere științific, nu ne transferăm în niciun fel în afara procesului mental și nu îl transferăm într-un alt mediu Fizica, pe de altă parte, produce formule matematice - produsul unei activități mentale pure - și ucide șaptezeci și opt de mii de oameni dintr-o singură lovitură Un astfel de argument „zdrobitor” este menit să reducă la tăcere psihologia Dar putem sublinia cu modestie că gândirea matematică este și o funcție mentală prin care materia poate fi organizată în același mod ca apariția bruscă a unor puternice forțe separate care leagă atomii împreună - ceea ce nu li s-ar întâmpla niciodată dacă ar fi în lumea reală , cel puțin pe acest pământ Psihicul încalcă legile naturale ale cosmosului și chiar dacă reușim să facem ceva pe Marte cu ajutorul divizării atomului, acest lucru se va face și prin psihic Psihicul este baza lumii: nu este doar una dintre cele mai mari condiții de existență în general, ci interferează și cu ordinea naturală existentă și nimeni nu poate spune cu certitudine unde se va opri această interferență Este extrem de important să subliniem demnitatea psihicului ca obiect al științei naturii Apoi, cu tot mai multă persistență, trebuie să subliniem că cea mai mică schimbare a factorului mental, dacă schimbă principiul, este de cea mai mare importanță pentru cunoașterea noastră despre lume și reprezentarea ei Integrarea conținuturilor inconștiente în conștiință, care este principalul efort al psihologiei analitice, este tocmai o astfel de schimbare de principiu; prin această interpretare puterea supremă a conștiinței eului subiective este distrusă și se ciocnește de conținutul inconștientului colectiv În consecință, conștiința eului va depinde de doi factori: de condițiile conștiinței colective (sociale) și de arhetipurile sau dominantele inconștientului colectiv Acesta din urmă este împărțit fenomenologic în două categorii: instinctiv și arhetipal Primul include impulsuri naturale, al doilea include dominante care pătrund în conștiință sub forma unor idei universale Între conținuturile conștiinței colective, care implică existența adevărului, și adevărurile inconștientului colectiv, există un contrast atât de clar încât acesta din urmă este respins Despre natura psihicului ca fiind complet irațional, chiar fără sens și complet neconfirmat; este exclus din sfera științifică, de parcă nu ar fi existat Cu toate acestea, fenomene psihice de acest fel există peste tot, iar dacă ni se apar într-o formă lipsită de sens, atunci aceasta dovedește doar că nu le înțelegem Într-o zi, existența lor va fi recunoscută și ei nu mai pot fi alungați din imaginea noastră despre lume, chiar dacă viziunea conștientă dominantă asupra lumii nu este în măsură să înțeleagă fenomenele exprimate în următoarea problemă: studiul conștient al acestor fenomene dezvăluie rapid semnificația lor neobișnuită , și ne este greu să evităm concluzia, că între conștiința colectivă și inconștientul colectiv există o prăpastie aproape de netrecut peste care subiectul se găsește suspendat De regulă, realizările conștiinței colective sunt lăsate moștenire posterității cu majoritatea sa prudentă, asimilarea lor nu prezintă nicio dificultate pentru o persoană cu minte medie El încă mai păstrează credința în necesitatea unei legături între cauză și efect și cu greu va accepta faptul că cauzalitatea devine relativă Pentru el, cea mai scurtă distanță dintre două puncte este totuși o linie dreaptă, deși fizica va lua în considerare distanțe incalculabile cele mai scurte, ceea ce îl lovește pe profan prin absurditatea sa excepțională Cu toate acestea, explozia înfiorătoare de la Hiroshima a evocat venerație și venerație chiar și pentru cele mai greu de înțeles extrase din fizica modernă Explozia la care am asistat recent în Europa*, deși mult mai îngrozitoare în consecințe, a fost recunoscută doar de câțiva ca o catastrofă psihică Înainte de a admite acest lucru, oamenii vor prefera majoritatea teoriilor politice și economice ridicole, care sunt la fel de utile ca explicarea exploziei de la Hiroshima ca o lovitură accidentală a unui meteorit uriaș Dacă conștiința subiectivă preferă ideile și opiniile conștiinței colective și se identifică cu ea, atunci conținutul inconștientului colectiv este reprimat Suprimarea are un efect tipic: energia de încărcare a conținutului suprimat se adaugă parțial la energia supresorului, a cărui eficacitate este sporită în mod corespunzător *KG Jung se referă la al Doilea Război Mondial - Notă, trad KG Jung citeste Cu cât această încărcătură este mai mare, cu atât poziția reprimată are nevoie de un caracter fanatic al acțiunii și este mai gata să fie transformată în opusul ei, adică se observă enantiodromie Și cu cât conștiința colectivă se încarcă mai mult, cu atât egoul își pierde importanța obișnuită Este, ca să spunem așa, absorbit de opiniile și tendințele conștiinței colective, în urma cărora apare un om de masă, mereu gata să sacrifice un „ism” mizerabil Eul își păstrează integritatea doar dacă nu se identifică cu unul dintre contrarii și dacă înțelege cum să mențină un echilibru între ele Aceasta din urmă este posibilă numai în cazul conștientizării ambelor contrarii în același timp Cu toate acestea, este extrem de dificil să se realizeze perspectiva necesară, nu numai pentru orice lider social și politic individual, ci și pentru mentorii religioși Toți vor o soluție concretă, adică identificarea completă a individului cu un „adevăr” complet unilateral Chiar dacă se referă la problema celui mai mare adevăr în sine, identificarea cu el trebuie să ducă totuși la dezastru, deoarece întârzie orice dezvoltare spirituală ulterioară Apoi, în loc de cunoaștere ca atare, rămâne o singură credință și, uneori, aceasta este mai convenabilă și, prin urmare, mai atractivă Dacă, pe de altă parte, se realizează conținuturile inconștientului colectiv, dacă se recunoaște existența și validitatea reprezentărilor arhetipale, atunci izbucnește un conflict violent între ceea ce Fechner numea „viziuni de zi și de noapte” Omul medieval (și omul modern de asemenea, în măsura în care păstrează punctul de vedere al trecutului) a trăit în deplină conștientizare a dezacordului dintre lumești, care a fost subiectul princeps huius mundi* (Ioan : și :H ), și urmărirea lui Dumnezeu Timp de secole, el a observat această contradicție sub forma unei lupte pentru putere între împărat și papă Pe plan moral, conflictul dintre bine și rău, în care omul este implicat din cauza păcatului originar, este avântat de eternul plug cosmic al războiului Cu toate acestea, omul medieval nu s-a transformat într-o victimă atât de neputincioasă a lumeștilor ca omul modern al maselor, deoarece pentru a compensa forțele cunoscute și, ca să spunem așa, reale ale acestei lumi, a recunoscut și a ținut totuși cont de influența *Prințul acestei lumi (lat ) - Notă, trad Despre natura psihicului yanie posibilitati metafizice Deși, pe de o parte, era lipsit de drepturi politice și sociale - ca, de exemplu, iobagii - și, de asemenea, s-a trezit într-o situație extrem de neplăcută, fiind supus tiraniei unor superstiții sumbre, dar omul medieval, cel puțin, era mai aproape biologic la această integritate inconștientă, de care omul culturii primitive se bucura chiar mai mult decât el, iar animalele sălbatice o aveau la perfecțiune Dacă priviți din punctul de vedere al conștiinței moderne, poate părea că situația deplorabilă a omului medieval trebuia îmbunătățită Dar marea nevoie de a extinde mintea prin știință nu a făcut decât să înlocuiască unilateralitatea medievală – și anume această inconștiență străveche care a dominat cândva și a dispărut treptat – cu o nouă unilateralitate, exprimată în supraevaluarea opiniilor verificate „științific” Aceste puncte de vedere (individual și colectiv) se referă la cunoașterea obiectului extern într-un mod cronic unilateral, astfel încât în prezent întârzierea dezvoltării mentale în general și a autocunoașterii în special a devenit una dintre cele mai presante probleme moderne Ca urmare a prevalenței unilateralității și în ciuda afișării optice terifiante a inconștientului care devine străin conștiinței, există încă un număr mare de oameni care sunt victime orbi și neajutorate ale acestui conflict Ei își folosesc conștiinciozitatea științifică doar în raport cu obiectele exterioare, niciodată cu propria lor stare mentală Cu toate acestea, faptele psihice au mare nevoie de verificare și recunoaștere obiectivă și precisă Există factori mentali obiectivi în care fiecare informație este la fel de importantă ca radiourile și mașinile În cele din urmă, totul (mai ales în cazul bombei atomice) depinde de amploarea acestor factori, iar acest lucru se datorează întotdeauna unei anumite stări de spirit În acest sens, „ismele” actuale sunt cea mai serioasă amenințare, deoarece nu reprezintă altceva decât pericolul identificării conștiinței subiective cu colectivul O astfel de identitate produce în mod inconfundabil un psihic de masă cu dorința sa irezistibilă de catastrofă Conștiința subiectivă trebuie, pentru a scăpa de această moarte, să evite identificarea cu conștiința colectivă prin recunoașterea propriei umbre precum și a existenței și importanței arhetipurilor K G, Jung Acestea din urmă reprezintă o apărare eficientă împotriva forțelor animale ale conștiinței colective* și împotriva psihicului de masă care o însoțește În ceea ce privește eficacitatea, punctul de vedere religios al omului medieval corespunde aproximativ cu atitudinea adusă în Eul de integrarea conținuturilor inconștiente, cu diferența că în ultima vreme susceptibilitatea influențelor mediului și inconștientului a fost înlocuită cu cea științifică obiectivitate și cunoaștere conștientă Dar, deoarece religia încă semnifică, dacă este ceva, un crez pentru conștiința modernă și, prin urmare, un sistem perceput colectiv de propoziții religioase clasificate cu arta ca precepte religioase, ea are o afinitate strânsă cu inconștientul colectiv, chiar dacă simbolurile sale exprimă arhetipuri care au fost cândva activ Cu condiția ca controlul Bisericii asupra conștiinței comunale să fie prezent în mod obiectiv, psihicul, ca să spunem așa, continuă să se bucure de un anumit echilibru În toate cazurile, constituie o apărare destul de eficientă împotriva inflației ego-ului Dar odată ce Biserica Mamă și Erosul ei matern cad într-o stare de incertitudine, individul se află la mila oricărui colectivism trecător și a psihicului de masă care îl însoțește El cedează în fața acțiunii inflației sociale sau naționale, iar tragedia este că o face din aceeași atitudine mentală care l-a legat cândva de biserică Dar dacă este suficient de independent pentru a recunoaște intoleranța „ismului” social, atunci el poate fi amenințat de inflația subiectivă, deoarece de obicei nu poate vedea că ideile religioase din realitatea psihologică nu se bazează doar pe tradiție și credință, ci apar împreună cu arhetipuri, „considerare atentă” a căror - religie- *Este posibil ca aici Jung să vorbească despre forțele animale ale conștiinței colective, i e de fapt, despre căderea (regresia) în inconștientul colectiv În inconștientul colectiv există ca aspecte distructive, adică cele care se manifestă în psihicul de masă și mulțimea animală, precum și aspecte constructive - creative care contribuie la dezvoltarea conștiinței Conștiința colectivă acumulează aceste realizări și le consolidează, contribuind la creșterea și extinderea generală a conștiinței Acestea are loc formarea noosferei (după Vernadsky) Această confuzie de concepte nu este surprinzătoare, având în vedere complexitatea problemei pe care o abordează Jung - Notă, trad Despre natura psihicului GE! -constituie esenţa religiei Arhetipurile sunt prezente și active continuu; ca atare, nu au nevoie de credință, ci doar de o intuiție în ceea ce privește sensul lor și de o anumită evlavie, Zeistibaitsovia*, care să nu-i lase să piardă din vedere importanța lor Conștiința ascuțită de experiență cunoaște consecințele catastrofale cauzate de neglijarea acestei achiziții ereditare atât pentru individ, cât și pentru societate Așa cum arhetipul este parțial un factor spiritual și parțial ca sensul ascuns inerent instinctului, tot așa și spiritul, așa cum am arătat deja , este cu două fețe și paradoxal: mare putere, precum și mare pericol Este ca și cum persoanei i s-ar fi atribuit rolul principal în rezolvarea acestei incertitudini Mai mult, acest lucru ar trebui făcut cu ajutorul conștiinței voastre, care odată a apărut ca lumina din întunericul lumii primordiale Știm că nu există niciun fel de certitudine cu privire la aceste probleme, dar cel puțin toate „ismele” au înflorit pentru că au fost doar substitute distorsionate ale unei legături pierdute cu realitatea psihică Psihicul de masă este rezultatul inevitabil al încălcării sensului existenței individului și culturii în ansamblu Din cele spuse, reiese clar că psihicul nu numai că tulbură ordinea naturală, ci, dacă echilibrul lui este tulburat, distruge de fapt propria creaţie Prin urmare, este importantă luarea în considerare atentă a factorilor psihici pentru menținerea nu numai a echilibrului individual, ci și a celui social; în caz contrar, tendințele distructive vor dobândi cu ușurință puterea supremă Ca și în cazul bombei atomice, acel mijloc fără egal de distrugere psihică în masă; prin urmare, dezvoltarea greșită a sufletului trebuie să ducă la distrugerea psihică în masă Situația actuală este atât de prevestitoare încât există suspiciunea că Creatorul plănuiește un alt flux care va eradica în sfârșit rasa de oameni existentă Dar dacă cineva își imaginează că o credință sănătoasă în existența arhetipurilor poate fi introdusă din exterior, este exact ca o persoană care vrea să scoată în afara legii războiul sau o bombă atomică Un astfel de eveniment amintește de un episcop care a excomunicat Maybugs pentru fertilitatea lor nepotrivită Schimbarea conștiinței începe cu sine; * Frica de Dumnezeu, superstițioasă (greacă) - Aprox ed K G Jung este un proces continuu, care depinde în întregime de cât de mult își extinde psihicul capacitatea de a se dezvolta În prezent, știm deja că există indivizi care se pot dezvolta Nu știm câți sunt, la fel cum nu știm ce putere sugestivă ar putea avea o conștiință în expansiune sau ce efect ar putea avea asupra lumii în general Efectele de acest fel nu depind niciodată de temeinicia ideii, ci mult mai mult de răspunsul la întrebare (la care se poate răspunde doar ex effectu*) Este timpul pentru schimbare sau nu? *** După cum am spus, psihologia complexului se află într-o poziție inegală față de alte științe ale naturii, deoarece îi lipsește un suport extern Ea nu poate decât să se traducă în propria sa limbă sau să-și modeleze propriile imagini Cu cât își extinde mai mult sfera cercetării și cu cât obiectele ei devin mai complexe, cu atât mai mult simte că nu există niciun punct în care să se deosebească de aceste obiecte Și de îndată ce complexele au ajuns la această persoană empirică, psihologia lui se va uni inevitabil cu procesul mental însuși Ele nu mai pot fi diferite de acest proces și astfel să se transforme în el Ca urmare, acest proces ajunge la conștiință Astfel, psihologia actualizează dorința inconștientă de conștiință În realitate, psihologia este o intrare în conștiință a unui proces psihic și nu, în sens larg, o explicație a acestui proces, deoarece nu există o explicație a modului în care psihicul poate fi altceva decât procesul existent al psihicului însuși Psihologia se condamnă la dispariție ca știință și, în acest sens, își atinge exact scopul științific Orice altă știință are, ca să spunem așa, o latură exterioară; nu la fel cu psihologia, obiectul ei se află în subiectul întregii științe Prin urmare, psihologia culminează inevitabil cu dezvoltarea unui proces caracteristic psihicului, constând în integrarea în conștiință a conținuturilor inconștiente Aceasta înseamnă că ființa umană psihică devine întreagă, * Bazat pe acțiune (lat ) — Aprox ed Despre natura psihicului iar a deveni întreg are un efect minunat asupra conștiinței ego-ului, extrem de greu de descris Mă îndoiesc de capacitatea mea de a da o relatare adecvată a schimbărilor care au loc în subiect sub influența procesului de individuare; acesta este un eveniment relativ rar, trăit doar de cei care au trecut printr-o agonie debilitantă, dar dacă inconștientul urmează să fie integrat, atunci este imperativ să găsim acordul cu componentele inconștiente ale personalității Odată ce aceste componente inconștiente devin conștiente; acest rezultat se manifestă nu numai în asimilarea lor într-o personalitate eului deja existentă, ci și în transformarea acesteia din urmă Principala dificultate constă în descrierea modului acestei transformări În general, eul este un complex rigid și solid care, datorită asocierii sale cu conștiința, nu se poate schimba ușor și nu ar trebui să se schimbe decât dacă se dorește să provoace tulburări patologice Cea mai apropiată analogie cu schimbarea ego-ului poate fi găsită în domeniul psihopatologiei, unde întâlnim nu numai disocierea nevrotică, ci și scindarea schizofrenă sau chiar dizolvarea ego-ului Și în acest domeniu putem observa încercări patologice de integrare, dacă o astfel de exprimare este permisă Ele constau într-o pătrundere mai mult sau mai puțin violentă a conținutului inconștient în conștiință, iar ego-ul este incapabil să asimileze aceste intruziuni Dar dacă structura complexului ego-ului este suficient de puternică pentru a rezista atacului lor fără a-și schimba fatal baza, atunci asimilarea poate avea loc În acest caz, are loc o schimbare în ego, precum și în conținutul inconștient Deși eul este capabil să-și mențină structura, el este forțat să iasă din poziția sa centrală și dominantă și se găsește astfel în rolul unui observator pasiv, lipsit de puterea de a-și afirma voința în orice împrejurare; nu este atât de puternic, nu pentru că este slăbit din orice motiv, ci pentru că anumite considerente îi dau o pauză Adică, ego-ul nu poate să nu descopere că conținutul inconștient infuzat a insuflat o nouă viață personalității, a îmbogățit-o și a creat o figură care a eclipsat cumva Eul în amploare și intensitate Această senzație paralizează voința supraegocentrică și face ego-ul să realizeze că, în ciuda tuturor dificultăților, ar fi mai bine pentru el să-și doboare mândria decât să se angajeze într-o luptă fără speranță în care KG Jung oricui i se dă invariabil capătul murdar al personalului Astfel, voința, ca energie de care se poate dispune, se supune treptat unui factor mai puternic, și anume, unei noi imagini integrale, am numit-o Sinele Desigur, în aceste circumstanțe există o mare tentație de a urma pur și simplu instinctul de forță și de a identifica direct ego-ul cu Sinele pentru a menține iluzia dominației ego-ului În caz contrar, ego-ul va fi prea slab pentru a crea rezistența necesară la afluxul de conținuturi inconștiente și, ca urmare, este asimilat de inconștient, care întunecă și estompează conștiința eului și identificarea ei cu întregul preconștient Ambele linii de dezvoltare fac imposibilă realizarea Sinelui și, în același timp, sunt fatale pentru menținerea conștiinței ego-ului Acest lucru echivalează cu un efect patologic Fenomenele psihice observate în prezent în Germania* aparțin acestei categorii Este destul de clar că abaissement du niveau mental, adică suprimarea eului prin conținuturi inconștiente și, în consecință, identificarea cu integritatea preconștientă, are o otrăvire psihică sau o putere infecțioasă incredibilă și poate duce la cele mai catastrofale consecințe Prin urmare, acest tip de dezvoltare trebuie monitorizat cu extrem de atent; necesită un control vigilent Trebuie să recomand oricui se simte amenințat de această tendință să atârne o poză cu St Christopher și meditează la el Semnificația funcțională a Sinelui apare doar atunci când poate acționa compensatoriu în raport cu conștiința eului Dizolvarea ego-ului în Sine și identificarea cu acesta determină creșterea unui fel de supraom vag, cu un ego plin și un Sine devalorizat Cu toate acestea, un astfel de personaj asemănător salvatorului sau răuvoitor are nevoie de o scintilă, o scânteie sufletească, o mică particule de lumină divină care se luminează cel mai puternic atunci când luptă împotriva întunericului care invadează Este posibil un curcubeu fără un fundal de nori întunecați? Această comparație ar trebui să reamintească cititorului că există corespondente non-patologice ale procesului de individuare Ele sunt înainte *Referitor la cel de-al Doilea Război Mondial tocmai terminat - Notă, trad Despre natura psihicului plasate în monumente spirituale și sunt o ilustrare pozitivă a procesului nostru În primul rând, trebuie să menționez koanurile budismului Zen, acele paradoxuri sublime care luminează ca un fulger relația de neconceput dintre ego și Sine San Juan* a oferit o soluție complet diferită la aceeași problemă într-o formă mai occidentalizată în descrierea sa „Dark Night of the Soul” Sperăm doar să găsim o analogie între psihopatologie, pe de o parte, și misticismul oriental și occidental, pe de altă parte: procesul de individuare este, din punctul de vedere al psihologiei, un fenomen limită și pentru ca acesta să devină conștient, sunt necesare condiții speciale Poate că acesta este primul pas pe calea dezvoltării, pe care trebuie să calce omul viitorului - o cale care acum a luat o direcție patologică și a dus Europa la dezastru Oricui cunoaște bine psihologia noastră, poate părea de prisos să piardă timpul în discuții continue despre diferența afirmată constant între devenirea conștiinței și apariția Sinelui (individualizarea) Dar constat din nou și din nou că procesul de individuare este confundat cu intrarea în conștiință a ego-ului și că, ca urmare, ego-ul este identificat cu Sinele, ceea ce provoacă în mod natural o confuzie conceptuală fără speranță Individuarea reprezintă atunci doar egocentrismul și autoerotismul Cu toate acestea, Sinele conține infinit mai mult decât doar ego-ul, așa cum simbolismul a mărturisit încă din cele mai vechi timpuri Ea arată cu cât mai mult orice Sine și toate celelalte Sine, decât ego-ul Individualizarea nu închide pe cineva din lume, ci ajută la conectarea lumii cu propriul sine Cu aceasta voi fi bucuros să-mi închei expunerea Am încercat să subliniez dezvoltarea și principalele probleme ale psihologiei noastre și să scot în evidență chintesența, spiritul acestei științe Având în vedere dificultatea extraordinară a subiectului meu, cititorul s-ar putea să mă ierte că am cerut excesiv de bunăvoință și atenție Judecățile fundamentale sunt printre lucrurile care modelează știința în formă, dar rareori sunt distractive *San Juan de la Cruz ( - ), reformator al ordinului carmelit catolic și scriitor mistic - Notă, trad KG Jung PLUS Deoarece diferitele opinii care elucidează inconștientul sunt adesea eronate, trebuie, în legătură cu discuția de mai sus a principiilor, să examinez mai detaliat cel puțin două prejudecăți majore Ceea ce este cel mai surprinzător este presupunerea răspândită că „arhetip” înseamnă o idee înnăscută Niciun biolog nu poate visa să sugereze că fiecare individ necesită un tip general diferit de comportament la un moment dat Cel mai probabil pasărea țesătoarea își face propriul cuib deoarece este o pasăre țesătoare și nu un iepure De asemenea, este mai probabil ca o persoană să se nască cu un anumit tip de comportament uman, mai degrabă decât un hipopotam sau altceva Integrală în comportamentul caracteristic este fenomenologia sa psihică, distinctă de cea a unei păsări sau a unui animal cu patru picioare Arhetipurile sunt forme tipice de comportament care, odată făcute conștiente, se prezintă în mod natural ca idei și imagini, ca orice devine conținutul conștiinței Deoarece aceasta este caracteristică modului de comportament uman, nu este surprinzător că putem găsi forme psihice nu numai în rândul locuitorilor țărilor din emisferele opuse, ci și în alte epoci, așa cum demonstrează arheologia Acum, dacă dorim să dovedim că o anumită formă psihică nu este un caz unic, ci tipic, acest lucru se poate face numai dacă eu însumi mărturisesc că, cu anumite precauții, am observat lucruri similare la diferiți indivizi Apoi și alți observatori trebuie să confirme că au făcut aceleași observații sau similare În fine, trebuie să aflăm dacă fenomene asemănătoare sau asemănătoare pot fi întâlnite în folclorul altor popoare și rase, precum și în textele care au ajuns până la noi din secolele și epocile de început Metoda mea, și în general punctul meu de vedere, izvorăște din fapte psihice individuale care nu au fost stabilite doar de mine, ci au fost observate și de alții Materialele propuse – folclor, mitologie sau istorie – servesc în primul rând pentru a demonstra uniformitatea evenimentelor mentale în timp și spațiu Deoarece sensul și substanța formelor individuale tipice sunt de cea mai mare importanță în Despre natura psihicului practica, iar cunoștințele lor joacă un rol semnificativ în fiecare caz individual, este inevitabil ca mitologia și conținutul său să atragă și atenția generală Nu se poate spune că scopul studiului este interpretarea mitologiei Dar tocmai în această legătură domnește prejudecata larg răspândită că psihologia proceselor inconștiente este un fel de modelare filozofică pentru explicarea mitologiilor Din nefericire, această prejudecată mai degrabă generală trece asiduu cu vederea faptul că psihologia noastră se bazează pe fapte observabile și nu pe speculații filozofice Dacă, de exemplu, studiem structura mandalei, care apare întotdeauna brusc în vise și fantezii, poate exista, și de fapt există, o critică nesăbuită că citim în psihic filosofia indiană și chineză Dar, în realitate, tot ce am făcut este să comparăm aparițiile psihice individuale cu fenomene colective aparent legate Introspecția dezvoltării filozofiei orientale dezvăluie date despre forme universale de experiență interioară comune întregii lumi în toate epocile Marele obstacol neașteptat pentru critic este lipsa experienței personale în această chestiune, mai ales că nu are starea de spirit a unui lama, angajat în „construcția” mandalei Aceste două prejudecăți fac imposibil orice acces la psihologia modernă, întrucât lipsesc puține autorități cu pretenții științifice În plus, există multe alte obstacole care sunt de netrecut pentru minte Prin urmare, trebuie să ne abținem de la a le discuta Neînțelegerea sau ignoranța din partea societății nu-l poate împiedica totuși pe omul de știință să folosească anumite calcule probabilistice, de a căror natură nesigură este în mod rezonabil conștient Suntem pe deplin conștienți că nu avem prea multe cunoștințe despre diferitele stări și procese ale inconștientului, cum ar fi, de exemplu, un fizician despre procesele care stau la baza fenomenelor fizice Despre ceea ce se află dincolo de lumea fenomenală, nu avem absolut nicio idee, deoarece nu există nicio idee care să poată servi ca altă sursă decât lumea fenomenală Dacă vrem să ne angajăm în reflecții fundamentale asupra naturii psihicului, avem nevoie de un punct de sprijin arhimedian, singurul care va face posibilă judecata Ea poate fi doar KG Jung sihic, pentru că, ca fenomen viu, psihicul este inclus în ceva care, aparent, trebuie să fie de natură non-psihică Deși pe acestea din urmă le primim doar ca date psihice, există suficiente motive pentru a crede în realitatea sa obiectivă Această realitate, deoarece se află în afara corpului nostru, interacționează cu noi în principal prin particule de lumină care afectează retina ochiului Unirea acestor particule formează o imagine a lumii fenomenale, care, de fapt, depinde, pe de o parte, de constituția psihicului perceptor și, pe de altă parte, de compoziția mediului luminos Conștiința perceptivă s-a dovedit a fi foarte dezvoltată și a creat instrumentele prin care gama noastră de vedere și auz este extinsă la mai multe octave În consecință, postularea realității fenomenalului, precum și lumea subiectivă a conștiinței, au cunoscut o expansiune fără precedent Existența acestei remarcabile corelații între conștiință și lumea fenomenală, între percepția subiectivă și procesele obiectiv reale, adică efectele lor energetice, nu necesită dovezi suplimentare Întrucât lumea fenomenală reprezintă totalitatea proceselor la nivel atomic, este în mod firesc extrem de important să aflăm dacă vor exista fotoni (vom numi așa) și, dacă da, cum, pentru a ne permite să obținem date exacte despre realitatea care stă la baza energiei care leagă procesele Experimentul a arătat că atât lumina, cât și materia se comportă atât ca particule separate, cât și ca unde Această concluzie paradoxală ne obligă să abandonăm, la nivel atomic, descrierea cauzală a naturii în sistemul obișnuit de spațiu-timp, iar la acest nivel să plasăm câmpurile de probabilitate invizibile ale spațiilor multicomponente, care, de fapt, reprezintă starea de cunoștințele noastre la un moment dat * Baza în această schemă abstractă de explicație este conceptul de realitate, care ia în considerare influența necontrolată a observatorului asupra sistemului observat, în urma căreia realitatea este uneori lipsită de dreptul la un caracter obiectiv și de un element subiectiv se adaugă tabloului lumii fizicienilor ' Realizările moderne în fizică au confirmat în continuare corectitudinea ipotezelor lui C Jung atât cu privire la posibilitatea încălcării principiului cauzalității, cât și despre natura probabilă a dezvoltării lumii, și nu numai la nivel atomic Despre natura psihicului Aplicarea legilor statistice la procesele fizice la nivel atomic se potrivește în mod remarcabil psihologiei, deoarece psihologia investighează fundamentele conștiinței, urmărind funcționarea proceselor conștiente până când acestea se pierd în întuneric și obscuritate, când nu mai poate fi urmărit decât efectele care au o influență organizatoare asupra conținutului conștiinței Studiul acestor efecte duce la concluzia extraordinară că ele provin dintr-un subconștient, adică dintr-o realitate obiectivă, care în același timp se comportă ca o realitate subiectivă – cu alte cuvinte, ca o conștiință Prin urmare, realitatea care stă la baza efectelor inconștiente include subiectul care observă și, prin urmare, este construită în așa fel încât să nu-l putem reprezenta Este, în același timp, un adevăr absolut subiectiv și universal, deoarece, în principiu, poate fi prezent peste tot, ceea ce nu poate fi spus definitiv despre conținuturile conștiente de natură personală Mintea lumească este întotdeauna asociată cu ideea de psihic, care este evazivă, bizară, neclară și unică Dar aceste calități se aplică numai conștiinței, și nu inconștientului absolut Mai degrabă calitativ decât cantitativ, unitățile cu care lucrează inconștientul (arhetipurile) au așadar o natură care nu poate fi definită ca psihică Președintele Uniunii Internaționale de Mecanică Pură și Aplicată, Sir J Lighthill, a declarat în : „Avem dorința colectivă de a ne recunoaște vinovăția pentru inducerea în eroare a unor cercuri largi de oameni educați, răspândind idei despre determinismul sistemelor care îndeplinesc legile lui Newton - idei care s-au dovedit a fi greșite după ” Ilya Prigogine în cartea sa „Time, Chaos, Quantum” (M , „Nauka”, ) scrie: „Determinismul, care multă vreme părea a fi un simbol al cunoașterii științifice, este în prezent redus la poziția unei proprietăți care este valabil doar într-un cerc restrâns de situații În plus, probabilitățile, pe care Boltzmann le considera întruchiparea ignoranței noastre, capătă un sens obiectiv", (p ) Și atunci Prigogine spune: „Ireversibilitatea și probabilitatea devin obiective proprietăţi", (p ) „Lumea reală nu este guvernată de legi deterministe, la fel de bine ca şi nu de hazard absolut" I Prigogine îl critică şi pe V Thirring: „Pe măsură ce Universul evoluează, circumstanţele îşi creează propriile legi " (pag ) KG Jung Deși am fost motivat de discuții pur psihologice, suspectând natura exclusiv psihică a arhetipurilor, psihologia pare obligată, în lumina constatărilor fizice, să-și reconsidere presupunerile „singurele psihice” Fizicienii au arătat destul de clar că la nivel atomic observatorul este postulat de realitatea obiectivă și că numai în această condiție este posibilă o schemă satisfăcătoare de explicație Aceasta înseamnă că, în primul rând, elementul subiectiv este atașat imaginii fizice a lumii și, în al doilea rând, există inevitabil o legătură între psihic, care trebuie explicată, și continuumul obiectiv spațiu-timp Întrucât continuum-ul fizic este de neînțeles, rezultă că nu ne putem forma o imagine din niciunul dintre aspectele sale mentale, care, de asemenea, există inevitabil Cu toate acestea, conexiunea sau identitatea parțială a psihicului și continuum-ul fizic este de o importanță teoretică extremă, deoarece duce la o simplificare enormă prin construirea unei punți peste aparenta incompatibilitate dintre lumea fizică și psihic, nu desigur într-un fel anume , dar, din partea fizicului , prin intermediul ecuațiilor matematice, iar pe partea psihologică prin intermediul unor postulate extrase empiric - arhetipuri - al căror conținut, dacă există, nu poate fi reprezentat în minte Arhetipurile, în măsura în care le putem observa și experimenta în ansamblu, se manifestă doar prin capacitatea lor de a organiza imagini și idei, iar acesta este întotdeauna un proces subconștient care nu poate fi descoperit ulterior Prin asimilarea materialului conceptual, a cărui origine în lumea fenomenală nu este contestată, ele devin vizibile și psihice Prin urmare, ele sunt recunoscute pentru prima dată doar ca entități mentale și sunt înțelese ca atare, de același drept în care localizăm fenomenele percepute direct în spațiul euclidian Numai atunci când explicăm fenomene psihice de neînțeles suntem forțați să presupunem că arhetipurile trebuie să aibă un aspect non-psihic O astfel de concluzie se bazează pe fenomenul de sincronicitate, care este asociat cu activitatea operatorilor inconștienți și este încă considerat (sau nerecunoscut) drept „telepatie”, etc Despre natura psihicului drept propriu Niciun observator imparțial nu le poate nega Reticența de a admite astfel de fapte se bazează în mare măsură pe refuzul oamenilor de a simpatiza cu abilități supranaturale dubioase atribuite psihicului, precum „clarviziunea” Cele mai variate și confuze aspecte ale acestor fenomene par, din câte văd acum, a fi pe deplin explicate folosind ipoteza unui continuum spațiu-timp conectat fizic De îndată ce conținutul psihic trece pragul conștiinței, fenomenul marginii sincronice va dispărea, timpul și spațiul vor reveni în sferele lor obișnuite de acțiune, iar conștiința se va izola din nou în subiectivitatea sa Aici întâlnim unul dintre acele exemple care pot fi mai bine înțelese din punct de vedere al principiului de complementaritate al fizicienilor Când conținuturile inconștiente trec în conștiință, manifestarea lor sincronică dispare; invers, fenomenele sincronistice pot fi cauzate de căderea subiectului într-o stare inconștientă (transă) Aceeași relație de complementaritate este ușor de observat în toate cazurile clinice obișnuite când conținutul inconștient corespunzător devine conștient De asemenea, știm că o serie de fenomene psihosomatice care sunt în afara controlului voinței pot fi induse prin hipnoză, adică prin aceeași limitare a conștiinței Profesorul Pauli formulează latura fizică a principiului complementarității, exprimată aici, astfel: „Aparține alegerii libere a experimentatorului (sau observatorului), nevoit să decidă ce intuiții va câștiga și pe care le va pierde; sau, pentru a spune în termeni populari, dacă va măsura A și strica B, sau va strica A și măsura B Cu toate acestea, nu trebuie să obțină o înțelegere fără nicio pierdere ” Acest lucru este valabil mai ales în relația dintre punctele de vedere fizic și psihologic Fizicienii definesc cantitățile și relațiile lor; psihologii definesc calitățile fără a putea măsura cantitatea În ciuda acestui fapt, atât psihologii, cât și fizicienii vin la idei foarte apropiate Paralelismul dintre explicațiile psihologice și cele fizice a fost subliniat de K A Mayer în eseul său „Modern Physics – Modern Psychology” El spune: „Ambele științe, ca urmare a multor ani de muncă independentă, au acumulat rezultatele observațiilor și au dezvoltat sisteme de reprezentări pentru compararea lor K G Jung Ambele științe au întâlnit anumite bariere care au caracteristici de bază similare Obiectul de studiu și cercetătorul cu organele lor de simț, cunoștințele și extinderea lor (instrumente și proceduri de măsurare) sunt indisolubil legate Aceasta este complementaritatea în fizică, precum și în psihologie Între fizică și psihologie există de fapt o relație autentică și autentică de complementaritate Într-o zi va trebui să ne eliberăm de pretenția extrem de neștiințifică că un fenomen sincronic este pur și simplu o chestiune de coincidență întâmplătoare; trebuie să vedem că acestea nu sunt cazuri deloc neobișnuite, ci o întâmplare relativ comună Acest fapt este în deplin acord cu rezultatele „probabilistic impresionante” ale lui B Rein Psihicul nu este haos, constând din capricii și împrejurări aleatorii, ci o realitate obiectivă pe care cercetătorul o poate accesa folosind metodele științelor naturii Există indicii și semne care pun procesele psihologice într-un fel de relație energetică cu substratul fiziologic Întrucât sunt evenimente obiective, cu greu pot fi explicate prin altceva decât prin procese energetice, sau altfel spus: în ciuda incomensurabilității proceselor mentale, schimbările perceptibile care au loc în psihic nu pot fi înțelese decât ca fenomene de energie În acest sens, psihologul se află într-o situație destul de diferită de cea a fizicianului: psihologul vorbește și despre energie, deși nu măsoară nimic în procesare, mai mult, conceptul de energie este cuantificat matematic, ceea ce nu este poate fi folosit în psihic Formula pentru energia cinetică, E=m / , conține factorii m (masă) și v (viteză), iar acest lucru este evident incomensurabil cu natura psihicului empiric Dacă, totuși, psihologia insistă să-și folosească propria concepție despre energie pentru a exprima activitatea epoeria* a psihicului, cu siguranță nu va folosi o formulă matematică, ci doar analogul ei Dar rețineți: analogia în sine este cea mai veche idee intuitivă din care s-a dezvoltat inițial conceptul de energie psihică Acesta din urmă se bazează pe utilizarea timpurie a erueriei, ^ Activitate, energie (greacă) — Notă ed Despre natura psihicului nedeterminat din punct de vedere matematic, poate fi urmărit până la ideea primitivă sau arhaică de „putere extraordinară” Conceptul de mana nu se limitează la Melanezia, ci poate fi găsit și în Indonezia și pe coasta de est a Africii; și se reflectă încă în latinescul numen și mai puțin pronunțat în geniu (de exemplu, genius iosi*) Utilizarea termenului de libido în psihologia medicală modernă are o asemănare izbitoare cu mana primitivă Departe de a fi pur și simplu primitivă, această idee arhetipală diferă de conceptul de energie al fizicienilor prin faptul că este mai degrabă calitativă decât cantitativă În psihologie, măsurarea exactă a cantităților va fi înlocuită cu o determinare aproximativă a intensităților, pentru care, spre deosebire de fizică, solicităm asistența funcției de simțire (evaluative) Acesta din urmă și-a luat un loc în psihologie, fiind măsurat concret în fizică Intensitățile psihice și gradarea lor indică procese cuantificabile care sunt inaccesibile observării și măsurării directe Deși datele psihologice sunt esențial calitative, ele au și un fel de energie psihică latentă, întrucât fenomenul psihic reflectă un anumit aspect cantitativ Poate că pentru a măsura aceste cantități ale psihicului, ele trebuie conectate astfel încât să pară în mișcare în spațiu, ceva la care se poate aplica formula energiei Prin urmare, întrucât masa și energia sunt de aceeași natură, masa și viteza trebuie să fie concepte adecvate pentru a caracteriza psihicul, deoarece are diverse efecte observabile în spațiu: cu alte cuvinte, trebuie să aibă un aspect în care să poată apărea ca masă in miscare Dacă cineva dorește să postuleze o armonie predeterminată a evenimentelor mentale și fizice, atunci ele pot exista doar într-o stare de interacțiune Dar această din urmă ipoteză necesită prezența unui psihic care la un moment dat intră în contact cu materia și, dimpotrivă, a materiei cu un psihic latent, postulat foarte apropiat de anumite formulări ale fizicii moderne (Eddington, Jones etc ) În acest sens, trebuie să reamintesc cititorului existența unor fenomene parapsihice, a căror valoare reală poate fi apreciată * Spiritul păzitor al locului (lat ) - Notă, trad K G Jung numai cei care au avut ocazia observarii lor personale Dacă aceste reflecții sunt justificate, ele trebuie să aibă consecințe importante asupra naturii psihicului, întrucât, ca fapt obiectiv, el trebuie să fie intrinsec legat nu numai de fenomenele psihologice și biologice, ci și de evenimentele fizice - și, aparent, majoritatea profund cu cele legate de domeniul fizicii atomice După cum poate fi clar în observațiile mele, avem de-a face pentru prima dată cu afirmarea unor analogii și nu mai mult; existenţa unor asemenea analogii nu ne dă dreptul de a concluziona că legătura a fost deja dovedită Trebuie, pe baza stării actuale a cunoștințelor noastre fizice și psihologice, să ne mulțumim cu simple asemănări între anumite reflecții fundamentale Cu toate acestea, existența analogilor este suficient de semnificativă în sine pentru a justifica asperitatea cu care le-am oferit NOTE Vezi p opt Neppapp Siebeck, Geschichte der Psychologie De fapt, acest lucru este valabil numai pentru vechea psihologie Există o schimbare semnificativă de perspectivă în acest moment Psihologie empirica ( ) În țările anglo-saxone există un grad de „Doctor Scienti-ae”, iar psihologii au mai multă independență Situația sa îmbunătățit oarecum Per S N Judd, rr - , din Grundriss der Psychologie [Sublinierea lui C Jung] Guido Villa, Einleitung in die Psychologie der Gegenwart, p Wilhelm Wundt, Grundziige derphysiologischen Psychologie, III, p Pierre Janet, Automatisme psychologique, pp , și urm Gustav Theodor Fechner, Elemente der Psychophysik, II, p : „ ideea de prag psihofizic oferă o bază solidă pentru ideea de inconștient în general Psihologii nu pot extrage idei nu numai din percepțiile inconștiente, ci chiar din efectele lor Ibid , p Grundziige der physiologischen Psychologie, III, p Ibid , p Op de la Wolfs Vemunftige Gedanken a câștigat Gott, der Welt, und der Seele des Menschen ( ), par Ethnische Elementargedanken in der Lehre vom Meschen și Der mesch in der Geschichte, I, pp urm , urm ; II, pp și urm Volkerpsychologie, V, Partea a II-a, p Ibid , GV, Partea I, p Cp cu remarca lui Fechner că „ideea pragului psihologic este de cea mai mare importanță, deoarece oferă o bază solidă pentru ideea inconștientului ca întreg” El continuă: „Percepțiile și reprezentările în starea inconștientă, desigur, încetează să mai existe ca reale dar uneori rămân în interiorul nostru sub forma activității psihofizice” etc (II, p și urm ) Această concluzie este ușor imprudentă, deoarece procesele mentale rămân mai mult sau mai puțin aceleași, indiferent dacă KG Jung conștiință sau nu „Reprezentarea” există nu numai prin „reprezentabilitatea” sa, ci și – și acesta este principalul – prin propriul său drept psihic mier Lipps, „Der Begriff des Unbewussten”, pp l ff; și Grundtatsac-hen des Seelenlebens, pp și urm Leițfaden der Psychologie, p Ibid , pp f Geschichte der neueren deutschen Psychologie [Sublinierea lui C Jung] Reproduc aici ceea ce spunea William James despre importanța descoperirii psihicului inconștient: „Cel mai semnificativ și important pas înainte făcut de psihologie de când am studiat-o ca student, consider descoperirea făcută pentru prima dată în că - cel puțin la unii oameni - conștiința nu se limitează la „câmpul” obișnuit, cu „centrul” și „periferia” acestuia, ci cuprinde și o întreagă gamă de amintiri, gânduri, senzații care sunt complet în afara conștiinței principale și, totuși, trebuie recunoscute ca fapte deosebite ale conștiinței, dezvăluind existența lor ca semne neîndoielnice Consider această descoperire cea mai importantă dintre realizările psihologiei, deoarece ne-a dezvăluit proprietăți complet neașteptate ale organizării mentale a omului Nicio altă descoperire psihologică nu se poate compara cu aceasta în profunzimea semnificației sale” în cartea: William James, Variety of Religious Experience, St Petersburg: Andreev and sons, , pp - Descoperirea din la care se referă James este formularea lui Frederick W H a problemei „conștiinței subliminale” Mayer Vezi pr de mai jos Un matematician a remarcat odată că totul în știință a fost creat de om, cu excepția numerelor, pe care Dumnezeu însuși le-a creat GH Lewes în The Physical Basic of Mind consideră că toate acestea sunt de la sine înțeles, de exemplu la p el spune: „Senzațiile se manifestă la diferite niveluri și sub diverse forme, precum percepția, fantezia, emoția, dorința, care pot fi conștiente, subconștiente sau inconștiente Ne : „Conștiința și inconștientul sunt corelate!, ambele se referă la facultatea de Senzație Fiecare manifestare a procesului inconștient controlează, schimbă starea generală a organismului și se poate termina într-o zi în capacitatea de a recunoaște senzația când forța care îl echilibrează este dezechilibrat Ne : „Există multe acțiuni involuntare, dintre care unele le găsim conștiente și multe acțiuni voluntare, printre care, din când în când, Despre natura psihicului descoperim subconștientul și inconștientul La fel ca un gând care apare inconștient într-o zi, conștient altă dată, rămânând tot timpul același gând de aceea o acțiune, la un moment dat voluntară, iar la alta involuntară, este aceeași acțiune Lewis merge cu siguranță prea departe când spune (p ): „Nu există nicio diferență reală și esențială între acțiunile voluntare și cele involuntare” Uneori există o lume a diferențelor Fechner, II, pp IG Nu iau în calcul „Smart Hans” [dar cf D Katz, Animale și hartă, și urm - Ed ] și un câine care vorbea despre „sufletul originar” James, Variety of Religious Experience, Sankt Petersburg: Andreev and Sons, , p Hans A E Driesch, Știința și filosofia organismului, , p Ibid , p În Die Psychoide als Prinzip der organischen Entwicklung, p Derivat din Psyche (\|/u% іbt|(; = „ca sufletul”) Ibid , p unsprezece Ibid , p Pot folosi cuvântul „psihoid” în întregime legitim, deoarece, deși termenul pe care l-am folosit este împrumutat dintr-un alt domeniu de percepție, el descrie totuși aproximativ același grup de fenomene pe care îl avea în minte Bleuler A Busemann în cartea sa Die Einheit der Psychologie (p ) numește acest psihic nediferențiat „micropsihic” Există o obiecție specială față de utilizarea termenului „superconștient” de către cei care au ajuns sub influența filozofiei indiene De obicei, înțeleg greșit că obiecția lor se extinde doar la ipoteza „subconștientului”; acest termen ambiguu pe care evit să-l folosesc Pe de altă parte, conceptul meu despre inconștient lasă complet deschisă întrebarea „de sus” și „dedesubt”, deoarece acoperă ambele aspecte ale psihicului Vezi în special Eduard von Hartmann, Philosophie des Unbewussten ( ) O apreciere a operei sale poate fi găsită în Jean Paulus, Le Probleme de l'hallucination et Vevolution de la psychologie d'Esquirol a Pierre Janet În acest sens, trebuie să-l menționăm și pe importantul psiholog elvețian Theodore Floumoy și lucrarea sa majoră Des îndes a la Planete Mars ( ) Un alt pionier WB Carpenter (Principii de cartografiere) KG Jung tal Physiology, ) și G H Lewes (Problems of Life and Mind, - ) O Frederic W H Myers cm iui și Acest vag și obscuritate a instinctelor, așa cum a arătat EN Marais în experimentele cu maimuțe {Sufletul furnicii albe, p ) poate influența o facultate de învățare superioară care domină instinctele, așa cum este evident în cazul omului Despre problema instinctelor, vezi L Szondi, Experimentelle Trieb-diagnostik și Triebpathologie „Instinctele au un caracter psihologic și psihic care face ca organismul să se miște într-o direcție bine definită” (W Jerusalem, Lehrbuch der Psychologie, p ) Dintr-un alt punct de vedere (Oswald Kulpe) instinctele sunt văzute ca „un aliaj de simț și organ de simț” (Outlines of Psychology, p , modificat) Les Nevroses, pp și urm Janet spune (p ): „Se pare că trebuie să distingem în fiecare funcție o parte inferioară și una superioară Când o funcție a fost folosită mult timp, ea conține formațiuni străvechi care funcționează foarte liber și par a fi organe foarte speciale și specializate Acestea sunt părțile inferioare ale funcției Cu toate acestea, în opinia mea, în fiecare funcție există părți superioare, a căror esență constă în adaptarea funcțională la o senzație mai nouă și mult mai puțin familiară și sunt reprezentate de organe care sunt diferențiate într-un grad semnificativ mai puțin Dar partea cea mai înaltă a funcției este „adaptarea ei la mediul specific momentului prezent, momentul în care trebuie să o folosim” WHR Rivers „Instinctul și inconștientul” Această formulare este pur psihologică și nu are nimic de-a face cu problema filozofică a incertitudinii Die „Seele” als elementarer Naturfaktor, p „Stimulii individuali informează „cunoscătorul inițial” despre starea patologică, iar atunci acest „cunoscător” nu numai că vrea remediul, ci știe și ce ar trebui să fie” (p ) Vezi Secțiunea , Inconștientul ca conștiință multiplă James vorbește, de asemenea, despre un „câmp transmarginal” al conștiinței și îl identifică cu „conștiința subliminală” a lui Myers {Procedings SPR, VII, , pp IG ), unul dintre fondatorii Societății Britanice pentru Cercetare Psihică (vezi Willian James „Frederic Myers’ Service to Psychology”, ibid , XVII, , pp și urm ) Referitor la domeniul conștiinței, James spune {Varieties of Religious Experience, p ): „Când vorbim de „câmpul conștiinței”, trebuie să remarcăm cum Despre natura psihicului trăsătura cea mai caracteristică a acestuia din urmă, incertitudinea zonelor sale periferice Conținutul acestor zone aproape că nu intră în sfera atenției; cu toate acestea ea există și ne influențează activitatea mentală și chiar direcția pe care o va lua atenția noastră în clipa următoare Este, parcă, un „câmp magnetic” în interiorul căruia, ca un ac de busolă, centrul energiei noastre spirituale se rotește atunci când o fază a conștiinței este înlocuită în noi cu alta Toate amintirile noastre plutesc deasupra acestui câmp, gata să intre în limitele lui la cea mai mică atingere; în același mod, eul nostru empiric se află constant în sfera de influență, adică totalitatea forțelor, impulsurilor și cunoștințelor, atât în acțiune, cât și care nu participă activ la viața noastră interioară Granița dintre ceea ce este actual la un moment dat și ceea ce este potențial în conștiința noastră este atât de nedefinită încât este întotdeauna dificil de spus cu privire la orice element al vieții mentale dacă este conștient sau nu In disocierea schizofrenica nu exista astfel de modificari in starea de constienta, deoarece complexele nu sunt acceptate in totalitate de constiinta, ci fragmentare De aceea apar atât de des în starea lor originală arhaică Pentru Goethe, culoarea roșie avea o semnificație spirituală, dar aceasta corespundea învățăturii sale despre simțuri Putem presupune că aceasta s-a bazat pe ideile alchimiștilor și ale rozicrucienilor, de exemplu, tinctura roșie și carbuncul Vezi Psihologie și Alchimie, par , , Bleuler: Naturgeschichte der Seele und ihres Bewusstwerdens, pp f Cu excepția notabilă a inconștientului psihoid, deoarece include lucruri care nu pot fi conștiente și sunt doar „cvasi-psihice” În acest sens, trebuie să menționez că Meyer asociază observațiile de acest fel cu fenomene similare din fizică El spune: „Relația de complementaritate dintre conștiință și inconștient ne îndeamnă, totuși, la o altă analogie fizică, și anume necesitatea unei aplicări riguroase a „principiului corespondenței” Acest lucru poate oferi un indiciu despre „logica riguroasă” a inconștientului (logica probabilității) pe care o simțim atât de des în psihologia analitică și care ne determină să ne gândim la o „stare extinsă de conștiință” „Modeme Physik - Modeme Psychologie”, p Psihologie și alchimie, alin , [De asemenea, Mysterium Coniunctio-nis, alin și urm ] KG Jung Artis auriferae ( ), I, p Mylius, Philosophia reformata ( ) Ha p a adăugat: „scintillas aureas” "Variae eius radii atque scintillae, per totius ingentem materiei primae massae molem hinc inde dispersae ac dissipatae: inque mundi partibus disiun-ctis etiam et loco et corporis mole, necnon circumscriptione, postea separa-tis unius Animae universalis scintillae nune etiam locuitori” (Acest lucru face ca razele și scânteile să se prăbușească și să se disipeze în volumul vast al întregii mase de prima materia’, acum scânteile sufletului unic universal locuiesc în aceste părți deconectate ale lumii, care anterior s-au separat de cea mai mare parte a materialului) substanță și chiar din mediul său) Khunrath, Amphitheatrum sapientiae aetemae solius verae ( ), pp , Ibid , p Cp cu doctrina gnostică a Boabelor de Lumină adunate de Fecioara Luminii și doctrina maniheică a particulelor de lumină care urmează să fie luate de carnea umană ca hrană rituală, ca un fel de Euharistie când se mănâncă pepenele Cea mai veche mențiune a acestei idei pare să fie (Ireneu, Contra haereses, I, , ) Pentru pepene galben, vezi: M -L, von Franz, „Der Traum des Descartes” „Mens humani animi scintilla altior et lucidior” (Mintea sufletului uman este cea mai înaltă și mai luminoasă scânteie) Amfiteatrul, r Khunrath, Von hylealischen Chaos ( ), p Ca sinonim, Khunrath menționează (p ) „forma aquina, pontica, limus terrae Adamae, Azoth, Mercurius” (o formă apoasă și asemănătoare mării, mucusul pământului lui Adam Azoth, Mercur) [Adama este ebraică pentru „pământ” ” - Ed ] Ibid , p „Formae scintillaeve Animae Mundi” (forme sau scântei ale sufletului lumii), numită și de Khunrath (p ): „rationes seminariae Naturae specificae” (Ideile-granule ale naturii, tipare primordiale), repetând astfel ideea străveche La fel numește „scintila „Entelechia” (p ) Paracelsus: S'âmtliche Werke, ed de Karl Sudnoff, XII, p ; Biicher und Schriften Paracelsi , ed de Johannes Huser, X, p Khunrath, Von hylealischen Chaos, p Ibid , p Ibid , p În aceasta este de acord cu Paracelsus, care a numit lumen naturae chintesența extrasă din cele patru elemente de însuși Dumnezeu (Sudnoff, XII, p , ) cap XIX, Iff (trad de Lake în Părinții apostolici, I, p ) „Sic paulatim scintillas aliquot magis ac magis indies perlucere suis oculis mentalibus percipiet, ac in tantam excrescere lucem, ut successivo tempore quaevis innotescant, quae sibi necessaria fuerint ” Gerhard Dom, „Speculativae philosophiae”, în Theatrum chemicum, I ( ), p Despre natura psihicului „Sol est invisibilis in hominibus, in terra vero visibilis, tamen ex uno et eodem sole sunt ambo” (Soarele, invizibil în om, dar vizibil în lume, este unul și același soare) Ibid , p „Et vita erat lux hominum Et lux in tenebris lucet (Și viața era lumina oamenilor Și lumina strălucește în întuneric) Ioan : , "Lucet in nobis licet obscure vita lux hominum tanquam in tenebris, quae non ex nobis quaerenda, tamen in et non a nobis, sed ab eo cuius est, qui etiam in nobis habitationem facere dignatur Hic eam lucem plantavit in nobis, ut in eius lumine qui lucem inaccessibilem inhabitat, videremus lumen; hoc ipso quoque caeteras eius praecelleremus creaturas; illi nimirum si-miles hac ratione facti, quod scintillam sui luminiș dederit nobis Est igitur veritas non in nobis quaerenda, sed in imagine Dei quae in nobis est „Philosophia meditativa”, Theatrum chemicum, I, p Sudnoff, XII, p : „Ceea ce este prezent în lumina naturii este în același timp lucrarea stelei” (Huser, X p ) Philosophia sagax, Huser, X, p (Sudnoff, XII, p ) Ibid , pp f (pag f ) Apostolilor corespund simbolurilor zodiacale, ibid , p (pag ) Ibid , p (pag ) Ibid , p (pag ) Ultima expresie se referă la Matei : : „Vos estis lux mundi” Ibid , p (p urm ) „ ca cocoșii care cântă la schimbarea vremii, și păunii care vestesc moartea stăpânului lor toate acestea sunt spiritul nenăscut și lumina naturii” Fragmenta medica, cap „De morbis somnii”, Huser, V, p (Sudnoff, IX, p ) Liber de generatione hominis, VIII, p (I, p ) De vita longa, ed de Adam von Bodenstein ( ), Lib V, c ii Philosophia sagax, X, p (XII, p ): „Acum este clar că toată înțelepciunea umană a trupului pământesc este cuprinsă în lumina naturii” Este „lumina omenească a înțelepciunii eterne”: ibid , p (pag ) Liber de generatione hominis, VIII, p (I, p f) „Am venit să aduc foc pe pământ și cât de mult aș vrea să fie deja aprins!” Luca : Fragmenta cum libro de fundamente sapientiae, IX, p (XIII, p f) Philosophia sagax, X, p (XII, p ) Ibid , p (pag ) Practica in scientiam divinationis, X, p (XII, p ) Liber de Caducis, IV, p (VIII, p ) În Hieroglyphica, cerul înstelat al lui Horapollo îl desemnează pe Dumnezeu ca un Destin inevitabil, simbolizat prin „ ”, probabil K G Jung denotă pătrate situate la colțuri cu al cincilea element în mijloc [Trad George Boas, n - Ed ] Studii alchimice, index, sv Agrippa Comelius Heinrich Agrippa Nettesheim, De occulta philosophia ( ), p Ixix: „Nam iuxta Platonicorum doctrinam, est rebus enferioribus vis quaedam insita, per quam magna ex parte cum superioribus conveniunt, unde etiam animalium taciti consensus cum divinis corporibus consentire vi-dentur, atque his viribus eorum corpora et affectus affici” (Conform doctrinei lui Platon, există o anumită virtute în ființele inferioare, prin care ele sunt de acord într-o anumită măsură cu ființele superioare; din aceasta se poate observa că consimțământul tacit al animalelor este în acord cu corpurile divine , și că aceste virtuți sunt în contact cu trupurile și afecțiunile lor ) etc Lynn Thomdike, History of Magic and Experimental Science, II, pp f Francois Picavet, Essais sur l'histoire generale et comparee des theologies et des philosophies medievales, p Vezi Psihologie și Alchimie, par , , , , „Liber de compositione Alchemiae” în Artis auriferae, II, p „Lato pur se prăjește până strălucește ca un ochi de pește” Astfel, autorii înșiși interpretează oculi piscium ca scintillae Opera omnia chemica ( ), pJ Eiremaeus Orandus, Nicholas Flamei: Expunerea sa a figurilor hierogl-ifice etc ( ) Zah : : „ pe această piatră sunt șapte ochi” [Ambele citate sunt date în conformitate cu traducerea canonică rusă a Bibliei, care parțial nu coincide cu textul latin — Notă, traducere] Această mitologie este una dintre cele mai importante în interpretarea caudei pavonis [coada păunului (lat ) - Notă, traducere] “ata% AI UAR^OIOI Kata Tom Arktіko Lbho Arakota, TOCH, ALO TOI and \ |/G | HOTATOYA LBHOOYA LUTHTA ELOIRATA CAITA LAITA ESRUR-SOOT, IOA PRJSEV TSOOH LRATTOCEACHSO AITOUT, , , , cf Legge, I, p F Cumont, Textes et monuments figures relatifs aux mysteres de Mit-hra, I, p "Prooeta^e toѵ aitoѵ marriage ѵta Raota^eiѵ ^sobya elі toi ѵutoi aitoi " - Pitra, ed , Analecta sacra, V, p Op din Robert Eisler, Weltenmantel und Himmelszelt ( ), II, p , Eisler, p „Chronos atotvăzătorul” și „demonul atotvăzător” Testamentul lui Ignatie Loyola, trad de EMRix, p Despre natura psihicului Ignatie a avut și o viziune despre „res quaedam rotunda tanquam ex auro et magna”, care plutea în fața ochilor lui: un lucru rotund, ca din aur, și mare El a interpretat acest lucru ca fiind Hristos care i se arăta sub forma soarelui Philipp Funk, Ignatius von Loyola, pp , , , [Traducere preluată din: Rigveda mandale IX-X Pe T Ya Elizarenkova M , Science, - P După cum explică Kumaraswamy în American Oriental Society, LVI ( ), - , „spațiul cu zece degete” (literal: „zece degete”) se referă „macrocosmic la distanța dintre cer și pământ și, microcosmic, până la spațiul dintre vârful capului și bărbia" unei persoane El continuă: „Prin urmare, cred că Rigveda arată modul în care Purusha, folosind întregul pământ ca scăunel pentru picioare, umple întregul univers și îl guvernează prin puterea vederii etc , care emană din chipul lui, și care este analog cu propria putere de vedere etc persoană; acest chip, fie el Dumnezeu sau om, este însăși imaginea întregului univers triun — Aprox RFC Huli ] Elenchos, VIII, , [vezi de asemenea AIOP, alin sl - Ed ] Ibid , VIII, , mier cu zicala alchimică: „Seminate aurum in terram al-bam foliatam” (Căutați aur în pământul alb, cu frunze) PO Vezi comentariile mele despre „simbolul unificator” din Tipuri psihologice, Partea V, Sec și Freud a ajuns și el la o concluzie paradoxală similară Astfel, în articolul său „Inconștientul” (p ) se spune: „Un instinct nu poate deveni niciodată un obiect al conștiinței – doar o idee care reprezintă un instinct poate Mai mult, chiar și în inconștient, instinctul nu poate fi reprezentat altfel decât ca idee (Italice de C G Jung) Așa cum în explicația mea de mai sus am ocolit întrebarea „Cine este subiectul voinței inconștiente?”, așa că trebuie să ne întrebăm aici „Cine are exact ideea de instinct în starea inconștientă?” Pentru „inconștient” capacitatea de a forma și a percepe idei este contradicție in adjecto [contradiție internă (lat ) — Notă, traducere] Pentru mai multe, vezi S Lloyd Morgan, Habit and Instinct Vezi Obiectivele psihoterapiei, alin p , Două eseuri de psihologie analitică, par p și „Funcția transcendentală”, alin sl Același lucru este valabil și pentru cifrele pentadice În ce măsură această evoluție poate fi stabilită în mod obiectiv Vezi Psihologie și Alchimie, par Cf Două eseuri de psihologie analitică, par KG Jung Uneori este asociat cu efecte sincronice sau psihice Prin sincronicitate înțeleg, așa cum am explicat deja în altă parte [Vezi KG Jung „Sincronicitatea: principiul conexiunii acauzale” - Aprox, trad ], a observat „coincidențe” neobișnuite ale evenimentelor subiective și obiective care nu pot fi explicate cauzal, cel puțin cu nivelul actual al cunoștințelor noastre Astrologia și metodele Cărții Schimbărilor se bazează pe această premisă Aceste observații, ca și concluziile astrologice, sunt în general inacceptabile, deși, după cum știm, acest lucru nu a făcut niciodată rău faptelor Menționez aceste efecte speciale doar de dragul completității și numai pentru acei cititori care au avut ocazia să se convingă de realitatea fenomenelor parapsihice Pentru dovada acestui lucru, vezi Psihologie și Alchimie, Partea a II-a [Mulungu= „spirit, suflet, demonism, magie, autoritate”: Două eseuri op Psihologie analitică, alin , , și urm - Ed ] „Natura” aici înseamnă pur și simplu ceea ce este și a fost întotdeauna ca un dat Această presupunere se bazează pe faptul că culoarea albastră a aerului și a cerului este mai ușor folosită pentru a descrie conținuturile spirituale, în timp ce roșul, culoarea „caldă”, este folosită pentru a descrie sentimentele și emoțiile Sir James Jeans (Jeans, Physics and Philosophy, p ) subliniază că umbrele de pe peretele peșterii lui Platon sunt la fel de reale ca și figurile invizibile care le aruncă și a căror existență nu poate fi dedusă decât matematic [Cm Platon, Stat, carte , alin sl — Notă, traducere] Cel mai probabil, arhetipurile, ca instincte, au o energie specifică care nu poate fi percepută ulterior din ele Energia inerentă unui arhetip este de obicei insuficientă pentru a-l aduce în conștiință Prin urmare, el are nevoie de o anumită cantitate de energie care curge în inconștient din conștiință, fie pentru că conștiința nu folosește această energie, fie pentru că arhetipul o atrage spre sine Arhetipul poate pierde această încărcătură suplimentară, dar nu și energia sa specifică Deși ambele fragmente sugerează că diavolul a fost izgonit în timpul vieții lui Isus, în apocalipsă, răsplata pentru el de la nevinovați este amânată până la Judecata de Apoi (Apocalipsa : și urm ) Vezi Fenomenologia spiritului într-un basm O expresie potrivită într-o vorbă atribuită lui Hristos este citată de Origen: (Homiliae in Ieremiam, XX, ): Despre natura psihicului eu, aproape de foc Cel ce este departe de mine, este departe de împărăție” Această „pronunțare fără pretenții a Stăpânului” se referă la Isaia : Totalitatea conștientă constă în uniunea reușită a ego-ului și a sinelui, astfel încât ambele să-și păstreze calitățile intrinseci Dacă, în locul acestei uniri, eul îl depășește în forță pe eul, atunci nici el nu ajunge la forma necesară, ci rămâne fixat la un nivel primitiv și nu poate fi exprimat decât prin simboluri arhaice Această formulare o datorez profesorului W Pauli Poate fi de interes pentru cititor să audă părerea unui fizician asupra acestei probleme Profesorul Pauli, care a acceptat să revizuiască manuscrisul acestui apendice, scrie: „De fapt, fizicianul ar trebui să se aștepte la o corespondență psihologică cu privire la această problemă, deoarece situația epistemologică privind conceptul de „conștiință” și „inconștiență” se dovedește pentru a oferi o analogie destul de apropiată cu situaţia menţionată mai jos „adiţionalitate” în fizică Pe de o parte, inconștientul nu poate fi implicat decât indirect, pe baza rezultatelor acțiunilor sale (de organizare) asupra conținutului conștiinței Pe de altă parte, fiecare observare a inconștientului, adică fiecare realizare conștientă a conținutului inconștient, are un efect reactiv incontrolabil asupra acestor conținuturi (după cum știm, posibilitatea de a „epuiza” inconștientul prin conștientizarea conștientă este exclusă în principiu ) Astfel, fizicianul va concluziona per analogiam că acest efect reactiv necontrolat al subiectului observator asupra inconștientului limitează caracterul obiectiv al ultimei realități [nou create] și îl va conduce în același timp către o anumită subiectivitate Deși poziția „circuitului” dintre conștiință și inconștient permite (cel puțin până la un punct) alegerea liberă a „experimentatorului psihologic”, existența acestui „circuit” rămâne inevitabil necesară În consecință, din punctul de vedere al psihologului, „sistemul observat” nu ar trebui să fie format numai din obiecte fizice, ci ar trebui să includă și inconștientul, în timp ce conștiința ar trebui să joace rolul de „mediu de observare” Este de netăgăduit că dezvoltarea „fizicii microcosmosului” arată modul în care modurile de a considera natura în fizică și psihologia modernă sunt extrem de apropiate, dar din moment ce prima situație, din cauza „complementarității” fundamentale, se confruntă cu imposibilitatea eliminării efectelor observatorului cu ajutorul unor ajustări determinabile și, prin urmare, renunță în principiu la orice înțelegere obiectivă a fenomenului fizic, a situației noi K G Jung poate completa psihologia pur subiectivă a conștiinței cu postulatul existenței inconștientului, care are o uriașă măsură de realitate obiectivă Fizicianul Pascal Jordan (Positivistische Bemerkungen uber die parapsychischen Erscheinungen, și urm ) a folosit deja ideea spațiului legat pentru a explica fenomenele telepatice Die kulturelle Bedeutung der komplexen Psychologie, p Prin aceasta mă refer doar la faptul că fenomenele psihice au un aspect energetic, meritul acestei abordări fiind că pot fi privite ca „fenomene” Aceasta nu înseamnă că aspectul energetic cuprinde și explică întregul psihic Vezi CGJung, Psychic Energy, CW RELATIV SIMBOLISMUL MANDALA [Publicat pentru prima dată sub titlul „Uber Mandalasymbolik” în Gestaltungen des Unbewussten (Psychologische Abhandlungen, VII; Zurich, ) Ilustrațiile au fost culese pentru un seminar susținut de Jung la Berlin, Nouă dintre ele (Figurile , , , , , , , , ) au fost publicate cu scurte comentarii ca „Exemple de mandale europene” în Das Geheimnis der goldenen Bliite de Jung și Richard Wilhelm (München , ediția a doua, Zurich ), publicată ulterior în Collected Works, voi ] © Traducere de S L Udovik, PRIVIND SIMBOLISMUL MANDALA Mai jos, cu ajutorul unei selecții largi de desene, voi încerca să descriu o categorie separată de simboluri - simboluri ale mandalei Am atins acest subiect de mai multe ori înainte; în Psihologie și Alchimie am oferit o descriere detaliată adnotată a simbolurilor mandalei care au apărut în cursul analizei individuale În articolul precedent al acestui volum* am repetat această încercare, dar mandalele descrise acolo nu au apărut în vise, ci au apărut în procesul imaginației active În acest articol voi prezenta mandale de cele mai diverse origini, pentru, pe de o parte, a da cititorului impresia unei bogății uluitoare de forme produse de fantezie și, pe de altă parte, pentru a-i permite să formeze anumite idei despre repetarea constantă a elementelor de bază În ceea ce privește interpretarea, trebuie să trimit cititorul la literatura de specialitate În acest articol, mă voi mulțumi cu indicii, pentru că o explicație mai detaliată ar duce prea departe, dovadă fiind descrierea mandalelor în Psihologie și Religie și în articolul precedent din acest volum Tradus din sanscrită, „mandala” înseamnă „cerc” Acesta este numele indian pentru cercurile desenate în timpul ritualurilor religioase În marele templu din Madura, din sudul Indiei, am văzut că se face un model similar A fost desenat de o femeie pe podeaua mandapalei (pe portal) cu creioane colorate Desenul avea aproximativ picioare în diametru Brahmanul care m-a însoțit, ca răspuns la întrebările mele, a spus că nu poate să-mi dea nicio informație în această chestiune Doar femeile care au făcut astfel de desene le-au cunoscut semnificația Femeia însăși a evitat să pună întrebări, aparent nedorind să fie deranjată la serviciu Roșu executat cu pricepere *Acestea în lucrarea „Investigarea procesului de individuare” - vezi în carte Prelegeri Tavistock M : Refl-book, K : Vakler, K G Jung în cretă, mandale se găsesc pe pereții albi ai multor bordeie Cele mai bune și mai semnificative mandale se găsesc în budismul tibetan Ca exemplu, voi da o mandala, care mi-a fost adusa la cunostinta de Richard Wilhelm Orez unu Acest tip de mandală este cunoscut ca yantra, adică mijloace de contemplare Ajută la concentrare îngustând câmpul vizual fizic și limitându-l la centru De obicei, mandala constă din trei linii circulare descrise în negru sau albastru închis Scopul lor este să taie totul din exterior și să păstreze concentrarea pe interior Aproape întotdeauna, linia exterioară înfățișează focul, focul concupiscentiei, „dorința”, care duce la chinurile iadului Frica de la vederea groparilor este transmisă în principal de linia circulară exterioară În interior, în centrul acesteia, se află o coroană de frunze de lotus, ceea ce explică numele mandalei - padma, „floarea de lotus” Ceea ce urmează este ceva asemănător cu o curte a mănăstirii cu patru porți Ea denotă singurătate sacră și concentrare În cadrul acestei curți, există de obicei patru culori primare: roșu, verde, alb și galben, reprezentând cele patru direcții, precum și funcții mentale, după cum reiese din Cartea Tibetană a Morților Apoi, de obicei despărțit de un alt cerc magic, vine centrul, o componentă esențială a mandalei, scopul contemplării Imaginile din centru variază în funcție de ritual, de gradul de inițiere al contemplatorului și de secta căreia îi aparține De obicei, în centru, Shiva este reprezentat în emanații care creează lumea Conform doctrinei tantrice, Shiva este Unic, Etern, în starea sa perfectă Creația începe atunci când acest punct care nu poate fi extins - cunoscut sub numele de Shiva-bindu - apare în îmbrățișarea jumătății sale feminine - Shakti Apoi încetează să mai fie un „lucru în sine” și dobândește starea de „lucru-pentru-sine”, pentru a folosi terminologia hegeliană În simbolismul lui Kundalini Yot, Shakti este descrisă ca un șarpe înfășurat de , ori în jurul unui lingam, care este Shiva sub forma unui falus Această imagine demonstrează posibilitatea de manifestare Referitor la simbolismul mandalei in spatiu Maya provine din Shakti, materialul de construcție pentru toate lucrurile separate, mai târziu ea acționează ca creatorul lumii reale Se prezintă ca o iluzie, ca ființă și neființă El este și totuși rămâne fuzionat în Shiva Prin urmare, creația începe cu actul de separare a contrariilor care sunt uniți în zeitate Din separarea lor într-o explozie gigantică de energie, apare diversitatea lumii Scopul contemplării proceselor imprimate în mandală este realizarea interioară a divinității de către yoghin Prin contemplație, el se recunoaște pe sine ca un zeu – și astfel se întoarce de la iluzia existenței individuale la totalitatea universală, atotcuprinzătoare, a stării divine După cum am observat, mandala înseamnă „cerc” Există nenumărate variante ale motivului care și-a găsit întruchiparea aici, dar în centrul tuturor imaginilor se află un cerc Motivul principal este anticiparea centrului personalității, adică punctul central din psihic, totul este legat de el, totul este organizat în el și el în sine este o sursă de energie Energia acestui punct central se manifestă într-o constrângere și un impuls aproape irezistibil de a deveni el însuși, așa cum fiecare organism se străduiește să-și asume forma caracteristică naturii sale, indiferent de circumstanțe Acest centru este văzut nu ca ego, ci, ca să spunem așa, ca sine Deși centrul este reprezentat ca un punct adânc în interior, în jurul lui se află periferia care conține tot ceea ce aparține sinelui - perechile de contrarii care alcătuiesc totalitatea personalității Această completitudine include, în primul rând, conștiința, inconștientul individual și, în sfârșit, un segment nelimitat al inconștientului colectiv, ale cărui arhetipuri sunt comune întregii omeniri Un anumit număr dintre ele, însă, sunt încadrați permanent sau temporar în sfera personalității, iar prin acest contact capătă o colorare individuală sub forma unei umbre, anima, animus, ca să nu mai vorbim decât de concepte cunoscute Sinele, deși simplu pe de o parte, este pe de altă parte un lucru extrem de complex, un „conglomerat de suflet”, ca să folosim o expresie indiană Literatura lamaistă oferă instrucțiuni foarte detaliate despre cum să desenezi un astfel de cerc și cum să-l folosești Forma și culoarea sunt determinate de tradiție, iar variația lor este foarte limitată Utilizarea rituală a mandalei este de fapt K G Jung non-budist, în orice caz, este străin de budismul original Hinayana și apare pentru prima dată în budismul Mahayana Mandala descrisă aici descrie starea celui care a trecut de la contemplare la starea absolută Din acest motiv, nu există nicio imagine a iadului și a ororilor din cimitir în imagine Clubul de diamant al tunetului, „dorj” în centru, simbolizează acea stare perfectă în care principiile masculin și feminin sunt unite Lumea iluziilor dispare în sfârșit Toată energia este colectată împreună, revenind la starea inițială Patru dorja de la porțile sanctuarului interior indică faptul că fluxul energiei vieții este în interior; s-a separat de obiecte și acum se întoarce în centru Când se realizează unitatea perfectă a tuturor energiilor în cele patru aspecte ale întregii, apare o stare statică a subiectului, care nu mai trebuie schimbată În alchimia chineză, această stare este numită „Corpul de diamant”, care în alchimia medievală corespunde corpusului incoruptibil, care este identic cu corpus gloriflationis din tradiția creștină – corpul nepieritor al învierii Astfel această mandala demonstrează unitatea tuturor contrariilor și este introdusă între yang și yin, raiul din pământ, o stare de echilibru etern și durată neschimbată Urmând nevoile noastre psihologice mai modeste, ne vom despărți de limbajul metafizic colorat al Orientului Într-un astfel de exercițiu, yoga își vede fără îndoială scopul în schimbarea mentală a adeptului Eul este expresia existenței individuale Yoghinul își schimbă ego-ul cu Shiva sau Buddha; astfel provoacă o schimbare în centrul psihologic al personalității de la ego-ul personal la non-ego-ul impersonal, care este acum experimentat ca adevăratul „de bază” al personalității În această privință, aș dori să menționez un concept chinezesc similar, și anume sistemul pe care se bazează I Ching Orez În centru se află t'ien, „raiul”, din care provin patru emanaţii, asemenea forţelor cereşti care se extind în spaţiu Astfel avem: Referitor la simbolismul mandalei tian: energie creativă autogeneratoare, corespunzătoare lui Shiva heng: energie atotpătrunzătoare yuan: energie generativă Li: energie benefică jing: energie neschimbătoare, definitorie [energie de pace] În jurul acestui centru energetic masculin se întinde pământul cu elementele sale formate Acesta este același concept ca și unitatea lui Shiva și Shakti în kundalini yoga, dar prezentat sub forma pământului, absorbind puterea creatoare a cerului Unitatea cerului cu pistolul, feminin și perceptiv, dă naștere tetractys, care, ca și în Pitagora, stă la baza întregii existențe „Harta râului” este una dintre legendele care stau la baza I Ching, a cărui versiune modernă își are originea parțial în secolul al XII-lea î Hr Potrivit legendei, dragonul a desenat din râu semnele magice ale „hărții râului” Legenda explică desenul, iar desenul se bazează pe legile ordinii mondiale Acest desen, în conformitate cu originea sa veche, înfățișează noduri care reprezintă numere Aceste figuri sunt de natura primitivă obișnuită a calităților, în principal masculin și feminin Toate numerele impare sunt masculine, toate numerele pare sunt feminine Din păcate, nu știu dacă acest concept străvechi a influențat formarea mult mai târziu mandalei tantrice Dar paralelele sunt atât de uluitoare încât cercetătorul european trebuie să se întrebe: care concept l-a influențat pe care? Chinezii au venit din indian sau indianul din chinezi? Hindusul a răspuns la această întrebare: „Desigur, chinezii provin din indian” Dar nu știa cât de vechi este conceptul chinezesc Fundațiile I Ching datează din mileniul III î Hr Prietenul meu de multă vreme, Richard Wilhelm, un expert proeminent în filozofia clasică chineză, era de părere că nu se pot face legături directe În ciuda asemănării fundamentale a ideilor simbolice, nu poate exista o influență directă, deoarece ideile, așa cum arată experiența (și așa cum cred că am putut să arăt), iau naștere autohton, iar și iar, independent unele de altele, dintr-o matrice psihică asta pare, este omniprezent KG Jung Orez Ca analog al mandalei lamaiste, voi da mandalei tibetane „Roata lumii”, care trebuie să se distingă clar de cea anterioară, întrucât reprezintă lumea În centru sunt trei cauze fundamentale: un cocoș, un șarpe și un porc, simbolizând pofta, invidia și inconștientul Roata are șase spițe în apropierea centrului și douăsprezece spițe în jurul jantei Se bazează pe sistemul ternar Roata este ținută de zeul morții, Yama (mai târziu vom vedea și alți „purtători de roată”: Fig și ) Este clar că lumea bătrâneții, a bolii și a morții, plină de durere, trebuie să fie în ghearele demonului morții Este de remarcat faptul că starea incompletă de a fi este exprimată de sistemul ternar, iar starea desăvârșită (spirituală) este exprimată de cuaternar Raportul dintre stările incomplete și cele finalizate corespunde „proporției sesquiteriane” - : Această relație este cunoscută în tradiția alchimică occidentală ca axioma Mariei* De asemenea, joacă un rol semnificativ în simbolismul viselor *** Ne întoarcem acum la mandalele individuale care au fost desenate spontan de către pacienți în cursul analizei inconștientului Spre deosebire de mandalele anterioare, acestea nu se bazează pe nicio tradiție sau model și par a fi creații libere ale fanteziei, ci sunt definite de idei arhetipale necunoscute creatorilor lor Din acest motiv, motivele principale sunt repetate atât de des, încât asemănările marcate se găsesc în desenele unei mari varietăți de pacienți De regulă, acestea sunt desene ale unor oameni educați care nu sunt familiarizați cu analogiile etnice În diferite etape ale procesului terapeutic, desenele sunt foarte diferite, dar anumite motive corespund unor etape importante Fără să intru în detalii terapeutice, aș vrea doar să spun că restructurarea personalității implică un fel de centru nou *Cm Jung KG, Psihologie și Alchimie - M : Refl-book; K : Vakler, , Par Referitor la simbolismul mandalei ing Acesta este motivul pentru care mandalele apar de obicei în legătură cu o stare mentală haotică de dezorientare sau panică Scopul lor este să aducă ordine în dezordine, deși acest lucru nu a făcut niciodată parte din intenția conștientă a pacientului În toate cazurile, mandalele exprimă ordine, echilibru și integritate Pacienții înșiși subliniază adesea efectele benefice și calmante ale unor astfel de desene De obicei, mandalele exprimă gânduri și idei religioase (adică numinoase), sau în schimb pe cele filozofice Majoritatea mandalelor sunt de natură intuitivă, irațională, iar prin conținutul lor simbolic, au efectul opus asupra inconștientului Astfel au un sens „magic”, ca niște icoane a căror posibilă putere nu este niciodată simțită în mod conștient de pacient, de fapt doar prin desenele lor pacienții descoperă sensul icoanelor Aceste desene sunt eficiente nu pentru că sunt generate de propria imaginație, ci pentru că pacienții sunt uimiți de însuși faptul că imaginația lor subiectivă produce cele mai neașteptate motive și simboluri care sunt supuse anumitor legi și exprimă o idee sau o situație dificilă pentru înțelegerea conștientă În fața acestor desene, mulți pacienți realizează brusc pentru prima dată realitatea inconștientului colectiv ca entitate autonomă Nu voi intra în detalii despre asta; puterea impresiei și influența acesteia asupra pacientului vor fi suficient de evidente dintr-o analiză a unora dintre desene Înainte de a trece la analiza desenelor, trebuie să definesc elementele formale ale simbolismului mandalei In primul rand este: Formație rotundă, sferică sau ovoidă Cercul este prezentat sub forma unei flori (trandafir, lotus) sau a unei roți Centrul este exprimat prin soare, stea sau cruce, de obicei cu patru, opt sau douăsprezece raze Cercurile, sferele și figurile cruciforme sunt adesea reprezentate în rotație (svastica) Cercul este reprezentat de un șarpe încolăcit în centru sub formă de inel (ouroboros) sau spirală (ou orfic) La pătratul cercului Un cerc este luat într-un pătrat sau invers Motivele castelului, orașului și curții (temenos) - pătrate sau rotunde Ochiul (pupila și irisul) K G Jung Pe lângă figurile tetradice (și multiplii de patru), există triade și pentade, deși acestea din urmă sunt mult mai rare Ele trebuie considerate ca o încălcare a integrității desenului, ceea ce va deveni clar din cele ce urmează Orez Această mandala a fost desenată de o pacientă, o femeie de vârstă mijlocie, care a văzut-o pentru prima dată în vis Aici vedem imediat diferențe față de mandala de est Este sărac ca formă, sărac în idei, dar totuși exprimă mult mai clar atitudinea personală a pacientului decât desenele orientale, care au fost întotdeauna supuse unei configurații colective și tradiționale Iată visul ei: „Am încercat să descifrez modelul pentru broderie Sora mea a știut să facă asta Am întrebat-o dacă a făcut o batistă cu o cusătură Ea a spus: Nu, dar știu cum se face Apoi l-am văzut cu firele scoase, dar lucrarea nu era încă terminată Trebuie să vă deplasați și să vă deplasați în jurul pătratului, apropiindu-vă de centru, apoi treceți la o mișcare circulară Spirala este pictată în culori tipice: roșu, verde, galben și albastru Potrivit pacientului, pătratul din centru reprezintă o piatră, iar cele patru fațete ale sale arată cele patru culori primare Spirala interioară reprezintă șarpele, care, la fel ca Kundalini, s-a încolăcit în jurul centrului de trei ori și jumătate Femeia însăși habar n-avea ce se întâmplă cu ea — mă refer la apariția unei noi orientări — și n-ar fi putut să o înțeleagă în mod conștient În plus, ea nu era complet conștientă de paralelele din simbolismul oriental, astfel încât posibilitatea oricărei influențe este complet exclusă Această imagine simbolică i-a apărut spontan când a ajuns la un anumit punct al dezvoltării sale Din păcate, nu sunt în măsură să precizez exact în ce împrejurări apare fiecare dintre aceste desene Ne-ar distrage prea mult atenția Scopul acestui articol este de a explora paralelele formale din mandala individuală și colectivă Este păcat că din același motiv desenul nu poate Referitor la simbolismul mandalei ar putea fi interpretat în detaliu și în lumina circumstanțelor, deoarece aceasta ar necesita luarea în considerare a situației analitice a pacientului Acolo unde este posibil să fac lumină asupra originii desenului, ca în acest caz, voi încerca să o fac În ceea ce privește interpretarea desenului, trebuie subliniat că șarpele, așezat mai întâi în liniile de colț, iar apoi în spirală în jurul pătratului, denotă un ocol în jurul centrului și calea către acesta Șarpele, ca animal htonic și în același timp spiritual, simbolizează inconștientul Piatra din centru, probabil un cub, este o formă cuaternară de lapis phi-losophorum Patru culori spun la fel Evident, în acest caz, piatra denotă formarea unui nou centru de personalitate, sinele, care este simbolizat și de vas Orez cinci Creatorul acestei mandale este o femeie de vârstă mijlocie cu predispoziție schizoidă De câteva ori a desenat spontan mandale pentru că aveau un efect calmant asupra stărilor ei mentale haotice Desenul înfățișează un trandafir, echivalentul vestic al unui lotus În India, floarea de lotus (padmd) este interpretată de tantric drept uter Cunoaștem acest simbol din numeroasele imagini ale lui Buddha (și ale altor zeități indiene) într-o floare de lotus Aceasta corespunde „Floarei de aur” din alchimia chineză, trandafirului Rozicrucienilor și trandafirului mistic al paradisului lui Dante Trandafirul și lotusul au de obicei patru petale, semnificând pătratul cercului sau unitatea contrariilor Sensul trandafirului ca pântece de mamă nu era străin misticilor, căci în rugăciunea spiritualizatei Ectenii Loret citim: O, coroană roz, înflorirea ta te face să plângi de bucurie Oh, soare roz, focul tău te face să iubești O, fiul soarelui Copil trandafir Oh, o rază de soare Floarea Crucii, Sânul curat care înflorește Deasupra tuturor, înflorind și arzând, Sfinte Trandafir, Maria K G Jung În același timp, motivul vasului este o expresie a esenței, la fel cum Shakti este o actualizare a lui Shiva După cum mărturisește alchimia, eul este androgin și constă din principii masculine și feminine Conrad de Würzburg vorbește despre Maria, floarea mării în care este ascuns Hristos Și într-un imn străvechi citim Deasupra tuturor cerurilor s-a ridicat un trandafir alb de cristal îmbrăcat în flori Și lumina ei arde în Trei-în-Un Pentru Dumnezeu însuși, s-a îmbrăcat Orez În centru se află un trandafir sub formă de rubin, al cărui contur este conceput ca o roată sau un zid cu poartă (pentru ca nimic să nu iasă din interior sau să intre din afară) Această mandala este rezultatul spontan al analizei unui pacient de sex masculin Se bazează pe un vis: un bărbat s-a văzut călătorind la Liverpool cu trei însoțitori mai tineri Era o noapte ploioasă Aerul era plin de fum și funingine Și-au făcut drum din port către „centrul orașului” Bărbatul care a visat a spus: „Era îngrozitor de întuneric și de neplăcut și nu puteam înțelege cum ar putea oamenii să tolereze asta Am vorbit despre asta și unul dintre prietenii mei a spus, este remarcabil că prietenul lui s-a stabilit aici: a uimit pe toată lumea În timp ce vorbeam, am ajuns într-o grădină din centrul orașului Parcul era pătrat și în centrul lui era un lac sau un iaz mare Mai multe felinare au fost aprinse în întunericul beznă și am putut vedea o mică insulă în mijlocul lacului Pe el creștea un singur copac, o magnolie roșie înflorită, care stătea în mod miraculos luminat de lumina eternă a soarelui Am observat că tovarășii mei de călători nu au văzut acest miracol, în timp ce am început să înțeleg de ce acea persoană s-a stabilit aici Bărbatul a continuat: „Am încercat să pictez acest vis Dar, așa cum se întâmplă adesea, desenul s-a dovedit a fi oarecum diferit Magnolia s-a transformat într-un trandafir din sticlă de culoare rubin Ea strălucea ca o stea pătrată Patratul reprezinta zidul parcului si in acelasi timp strada din jurul parcului sub forma unui patrat Opt străzi principale radiază de la el, iar din fiecare dintre aceste străzi mai sunt încă opt străzi laterale, care sunt reunite Referitor la simbolismul mandalei sunt centrate într-un punct roșu strălucitor, aproape ca Etoile* din Paris Cunoștința menționată în vis locuia într-o casă la colțul uneia dintre aceste stele Astfel, mandala îmbină motivele clasice ale unei flori, a unei stele, a unui cerc, a unei zone împrejmuite (temenos) și a unui plan al unui oraș împărțit în sferturi de o cetate „Totul părea o fereastră către eternitate”, a scris bărbatul care a avut visul Orez Motiv flori cu cruce în centru Pătratul a fost, de asemenea, reproiectat pentru a arăta ca o floare Cele patru fețe din colțuri corespund direcțiilor cardinale, care sunt adesea descrise ca patru zeități Aici sunt demonici Acest lucru se poate datora faptului că pacienta, un danez, s-a născut în India de Est, unde a absorbit o demonologie locală ciudată cu laptele unei asistente-asistente native Toate numeroasele ei desene aveau un caracter deosebit de oriental și astfel au ajutat la asimilarea unor influențe care, la prima vedere, nu puteau fi reconciliate cu mentalitatea ei occidentală În desenul următor, fețele demonice au fost așezate ornamental în opt direcții La o vedere superficială, natura „florală” a modelului poate ascunde elementul demonic pe care mandala îl reflectă Pacienta a simțit un efect „demonic”, care se datorează influenței europene cu moralismul și raționalismul ei Până la vârsta de șase ani, a fost crescută în estul Indiei, apoi s-a mutat în Europa, care era plină de convenții, iar acest lucru a avut un efect devastator asupra spiritului oriental „înflorit” și a provocat o traumă psihologică pe termen lung În timpul tratamentului, lumea ei reală, care fusese suprimată multă vreme, a reapărut în desene, aducând recuperare mentală * Numele celebrei piețe din Paris este Place de la Star, care are forma unei stele, unde străzile servesc drept raze — Aprox ed KG Jung Orez opt Dezvoltarea asemănătoare unei flori se intensifică și începe să înece natura „demonică” a imaginilor Orez nouă Un pas ulterior este afișat aici Atenția minuțioasă la desen concurează cu bogăția culorii și a formei Aici putem recunoaște nu numai concentrarea extraordinară a pacientului, ci și triumful „floralității” orientale asupra demonului intelectualismului, raționalismului și moralismului occidental În același timp, apare un nou centru de personalitate Orez În acest desen, realizat de un alt pacient tânăr, în direcțiile cardinale vedem patru creaturi: o pasăre, o oaie, un șarpe și un leu cu chip uman Împreună cu patru zone pictate în culori diferite, ele întruchipează cele patru principii Mijlocul mandalei este gol, sau mai degrabă conține „Nimic”, exprimat prin cuaternar Acest lucru este în concordanță cu marea majoritate a mandalelor individuale: de regulă, fie motivul rotund cunoscut de noi din alchimie, fie emanația cvadrupla, fie cuadratura cercului, fie, mai rar, figura pacientului în universal simțul uman, adică reprezentat sub forma lui Anthropos, este situat în centru Acest motiv se găsește și în alchimie Cele patru animale ne amintesc de heruvimii din viziunea lui Ezechiel, precum și de cele patru simboluri ale evangheliștilor și ale celor patru fii ai lui Horus, care uneori sunt înfățișați exact în același mod: trei cu capete de animale și unul cu cap de om Animalele în general reprezintă forțele instinctive ale inconștientului, care sunt combinate în cadrul mandalei Această integrare a instinctelor este condiția prealabilă pentru individuare Referitor la simbolismul mandalei Orez unsprezece Acest desen este de la un pacient mai în vârstă Aici vedem o floare nu la baza mandalei, ci pe o estradă Rotunjimea formei este păstrată în interiorul pătratului în așa fel încât, în ciuda diferenței de execuție, acest desen poate fi considerat ca o mandală Planta simbolizează creșterea și dezvoltarea, ca un mugur verde în chakra sistemului kundalini yoga Varsta înseamnă Shiva și reprezintă centrul și principiul masculin, în timp ce cupa florii reprezintă principiul feminin, locul concepției și nașterii „Astfel, Budtsa este înfățișat stând într-o floare de lotus ca un zeu generator Acesta este un Dumnezeu în creșterea sa, același simbol ca și Ra sub forma unui șoim sau a unui Phoenix care se înalță din cuibul său, sau Mithras pe vârful unui copac sau Horus copilul într-un lotus Toate acestea sunt un simbol al Statutului noscendi * la locul nașterii în pântecele mamei În imnurile medievale, Maria este celebrată și ca o cupă de floare în care Hristos, coborât sub formă de pasăre, își construiește un cuib Psihologic, Hristos semnifică unitatea care ascunde ea însăși în corpus mysticum al bisericii sau în trupul Maicii Domnului („trandafir mistic”), parcă înconjurat de petale de flori și, astfel, se manifestă în realitate Hristos ca imagine este simbolul sinelui Așa cum planta simbolizează creșterea, floarea simbolizează desfășurarea din centru Orez Aici, patru raze care emană din centru se extind prin întreg desenul Acest lucru conferă centrului un caracter dinamic Structura florii este multiplu de patru Desenul este tipic pentru personalitatea remarcabilă a pacientului, care s-a remarcat prin talent artistic (deține și Fig ) În plus, are o relație specială cu misticismul creștin, care a jucat un rol imens în viața ei Este important pentru ea să experimenteze baza arhetipală a simbolismului creștin * Starea cunoștințelor (lat ) - Aprox ed dar C G Jung Orez Este fotografia unui covor țesut de o femeie de vârstă mijlocie, soție fidelă, într-o perioadă de mari suferințe interioare, care a avut și manifestări exterioare Medic de pregătire, a țesut acest cerc magic în jurul ei, lucrând la el zilnic timp de câteva luni, echilibrând astfel dificultățile vieții Ea nu era pacienta mea și nu putea simți influența mea Covorul înfățișează o floare cu opt petale O caracteristică distinctivă a covorului este faptul că are un „sus și jos” clar definit Deasupra este lumina, dedesubt este întunericul În zona întunericului, este înfățișată o creatură asemănătoare unui gândac, reprezentând sfera inconștientului, care poate fi comparată cu soarele sub forma zeului Khepri Ocazional, „sus și jos” sunt în afara cercului de separare, și nu în interiorul acestuia În acest caz, mandala oferă protecție împotriva contrariilor extreme; acest lucru se întâmplă atunci când acuitatea conflictului nu este pe deplin înțeleasă sau este percepută ca ceva inacceptabil Prin urmare, acest cerc protector protejează împotriva unei posibile distrugeri, care se poate întâmpla din cauza tensiunii excesive care a apărut între contrarii Orez paisprezece Desen indian Shiva-bindu, punct neextensibil El înfățișează puterea divină înainte de începutul creației: contrariile sunt toți una Dumnezeu este la punct Prin urmare, șarpele înseamnă extensie, mama Devenirii, crearea formelor lumii În India, acest punct este numit și Hiranya-garbha, „germen de aur” sau „ou de aur” Citim în Sanat Sujatiya: „Acea lumină pură radiantă, acea strălucire mare care face soarele să strălucească și pe care zeii o închină, acea Ființă divină și veșnică este înțeleasă de credincioși ” Referitor la simbolismul mandalei Orez cincisprezece Acest desen, realizat tot de o pacientă de vârstă mijlocie, arată un cerc în interiorul unui pătrat Plantele semnifică din nou nașterea și creșterea Soarele este în centru După cum arată motivul unui copac și al unui șarpe, avem un concept de paradis Se poate face o paralelă cu conceptul gnostic de Eden cu cele patru râuri ale paradisului din gnoza Naaseni În ceea ce privește semnificația funcțională a șarpelui în raport cu mandala, vezi articolul „Investigarea procesului de individuare” (comentarii la Fig , , )* Orez Acest desen a fost realizat de o tânără nevrotică Imaginea unui șarpe este oarecum neobișnuită, deoarece se află chiar în centru, capul său coincide cu el De regulă, șarpele se află în afara cercului interior sau, în cazuri extreme, încolăcit în jurul unui punct central După cum sa dovedit mai târziu, ipoteza că întunericul interior nu ascunde unitatea dorită a sinelui, ci mai degrabă natura htonică, feminină a pacientului, s-a dovedit a fi corectă Într-un desen ulterior, mandala se deschide și șarpele apare Orez Desenul a fost realizat de o tânără Aceasta este o mandala „corectă”, deoarece șarpele este încolăcit în jurul unui punct central din care ies patru raze Ea încearcă să iasă afară Aceasta este trezirea Kundalini, ceea ce înseamnă că natura htonică a pacientului devine activă Acest lucru este evidențiat și de săgețile îndreptate spre exterior Practic, aceasta înseamnă conștientizarea naturii instinctive În antichitate, șarpele personifica ganglionii dorsali și măduva spinării În caz contrar, săgețile îndreptate spre exterior pot avea *În carte: Jung K G Prelegeri Tavistock M : Refl-book, K : Vakler, - Notă ed K G Jung sens opus: protecția conținutului interior de pericol Orez optsprezece Desen realizat de un pacient în vârstă Spre deosebire de cea precedentă, în această figură imaginea este „introvertită” Șarpele este împletit în jurul centrului din care emană patru raze, iar capul său se află în punctul central alb al lui Shiva-bindu în așa fel încât să pară ca și cum capul este înconjurat de un halou Se pare că există un fel de incubație a punctului central - motivul șarpelui care păzește comorile Centrul este adesea caracterizat drept „o comoară greu de atins” Orez nouăsprezece Desen al unei femei de vârstă mijlocie Cercurile concentrice exprimă concentrarea În viitor, acest lucru este subliniat de pește, ca și cum se rotește în jurul centrului Cifra are semnificația concentrației totale Mișcarea spre stânga, aparent, înseamnă mișcare spre inconștient, adică imersiune în ea Orez douăzeci Aceasta este analogă cu figura , o schiță a unui motiv de pește, un motiv similar pe care l-am văzut pe tavanul pavilionului Mahraya din Benares Orez Un pește în loc de șarpe Peștele și șarpele sunt în același timp atribute atât ale lui Hristos, cât și ale diavolului Peștele creează un vârtej în marea inconștientului, iar în mijloc se formează o perlă prețioasă Imnul Rig Veda spune: Referitor la simbolismul mandalei Și întunericul era ascuns de întuneric, Fără lumină, un ocean pierdut în noapte Apoi Odin, ascuns într-o carapace, S-a născut prin puterea suferinței Și iubirea se naște din ea, Începutul tuturor, sămânța cunoașterii De regulă, șarpele personifică inconștientul, în timp ce peștele transmite doar unul dintre conținutul său Aceste diferențe subtile trebuie luate în considerare la interpretarea mandalei; este foarte probabil ca aceste două simboluri să corespundă două etape diferite de dezvoltare: șarpele reprezintă o etapă mai primitivă și mai instinctivă decât peștele, căruia în istorie i s-a acordat mai multă importanță decât șarpele (comparați cu simbolul Ichthys) Orez În acest desen al unei tinere, un pește, mișcându-se într-un cerc, a format un centru separat în care o mamă cu un copil stă în fața unui Arbore al Vieții și al Cunoașterii stilizat Aici peștele arată ca un monstru, este un dragon, un fel de Leviatan, care, conform textelor lui Ras Shamra, a fost inițial un șarpe Un alt caz de circulație pe stânga Orez Bila de aur corespunde germenului de aur (Hiranyagarbha) Se rotește și numărul de bobine Kundalini din jurul său este dublat Aceasta înseamnă înțelegere conștientă, deoarece conținutul care emană din inconștient, la un moment dat, se împarte în două jumătăți - conștiința și inconștientul Despicarea nu este cauzată de conștiință, ea apare spontan, ca un produs al inconștientului Rotirea spre dreapta este exprimată prin aripi (motivul svasticii) și indică, de asemenea, înțelegerea conștientă Stelele arată că centrul are o structură cosmică Are și patru raze și astfel apare ca un corp ceresc Shatapatha Brahman spune: KG Jung Apoi se uită la soare, deoarece acesta este scopul final, un refugiu sigur La acest scop final, la acest paradis se duce; așa că se uită la soare El ridică privirea și spune: „Ești autoexistent, cea mai bună rază de lumină!” Soarele este într-adevăr cea mai bună rază de lumină și de aceea a spus: „Tu ești auto-existent, cea mai bună rază de lumină! Dăruitor de lumină, dă-mi lumină (vakrasy Așa spun eu, a spus Yajnavalkya, și cu adevărat Brahman trebuie să lupte pentru asta dacă dorește să devină brahmavarkasin, brahma iluminat Apoi se întoarce de la stânga la dreapta, spunând în același timp: „Eu merg în cursul soarelui” După ce a atins scopul final, un refugiu sigur, el merge acum în cursul acelui soare Soarele are șapte raze Interpretul explică că patru dintre ele sunt direcționate către punctele cardinale; unul este îndreptat în sus, celălalt în jos, dar al șaptelea și „cel mai bun” este îndreptat spre interior În același timp, acesta este discul soarelui, care se numește Hira-nyagarbha Conform comentariului lui Ramanuja asupra Sutrelor Vedantei , el este sinele suprem, „agregatul colectiv al tuturor sufletelor individuale” Acesta este corpul supremului Brahma și reprezintă sufletul colectiv În ceea ce privește ideea de sine ca fiind format din mulți, comparați cu spusele lui Origen: „Fiecare dintre noi nu este unul, ci mulți” și „Toți sunt drepți, dar unul va primi coroana” Această pacientă este o femeie de şaizeci de ani, dotată creativ Procesul de individuare, care a fost blocat de mult timp, dar eliberat de tratament, i-a stimulat activitatea creatoare (Fig aparține și acestei paciente) și s-a manifestat într-o serie de desene vesel colorate care exprimă elocvent profunzimea experiența ei Orez T Aparține aceluiași pacient Ea se înfățișează exersând contemplația și concentrarea în centru Ea a luat locul peștelui și al șarpelui Imaginea ei foarte ideală este întruchipată în jurul unui ou prețios Picioarele ei sunt flexibile, ca ale unei sirene Psihologie *Ramanuji ( - ) - sfânt, mare bhakta, fondator al uneia dintre cele cinci școli principale Vaishnava, cel mai mare critic al advaita — Aprox ed Referitor la simbolismul mandalei Acest desen reapare în tradiția bisericească Unirea Shiva-Shakti din est este cunoscută în vest ca „bărbatul îmbrățișat de femeie”, Hristos și mireasa sa Biserica Comparați acest lucru cu Maitri Upanishad: El este [El]* care aduce căldură, cuprins de un ou de aur cu o mie de ochi, ca focul în foc Într-adevăr, ar trebui să te străduiești să o cunoști, ar trebui să o cauți După ce a oferit securitate tuturor ființelor, după ce a intrat în pădure, după ce a îndepărtat toate obiectele percepției din corpul său, [omul] să o înțeleagă Aici radiația care vine din centru se extinde dincolo de cercul de delimitare Aceasta exprimă ideea unui efect de anvergură al unei stări de conștiință introvertită S-ar putea descrie, de asemenea, ca o conexiune inconștientă cu lumea Orez Acest desen a fost realizat de un alt pacient de vârstă mijlocie Figura ilustrează diferitele faze ale procesului de individuare În partea de jos, ea este încurcată într-o minge htonică de rădăcini (muladhara kundalini în yoga), în mijloc, ea studiază o carte, dezvoltându-și mintea și sporindu-și cunoștințele și conștiința Deasupra, renăscută, primește iluminarea sub forma unei sfere divine care extinde și eliberează personalitatea, forma sa rotundă reprezintă din nou mandala sub aspectul împărăției lui Dumnezeu, în timp ce mandala inferioară sub formă de roată este htonică Aici are loc o confruntare a integrității naturale și spirituale Mandala este neobișnuită din cauza a șase raze, șase vârfuri de munte, șase păsări, trei figuri umane În plus, este plasat între partea de sus și de jos clar definite, care se repetă și în mandala în sine Sfera superioară, strălucitoare, este în curs de a fi redusă la o hexadă sau triadă și a trecut deja de marginea roții Conform tradiției antice, numărul denotă creație și evoluție, deoarece este coniunctio dintre numerele și (par și impar = feminin * Jung are Sinele - Notă, trad K G Jung du-te si mascul) Prin urmare, Filon evreul numește senarius ( ) „numărul cel mai potrivit pentru generație” Numărul , spune el, înseamnă o suprafață sau un plan, în timp ce numărul înseamnă înălțime sau adâncime Quatemarius „reprezintă natura corpurilor solide”, în timp ce primele figuri caracterizează sau produc minți fără trup Numărul este reprezentat ca o piramidă triedrică Hexadul arată că mandala este formată din două triade, iar cea superioară se transformă într-un cuaternar, numit de Philon starea de „egalitate și dreptate” Nori întunecați împrăștiați pândesc dedesubt Acest desen demonstrează faptul binecunoscut că personalitatea trebuie să se extindă atât în sus, cât și în jos Orez și Aceste mandale sunt parțial atipice Ambele au fost făcute de o tânără În centru, ca și în mandala anterioară, se află figura unei femei, parcă ascunsă într-o sferă de sticlă sau într-o bulă transparentă Dă impresia că este un homunculus în stare de educație Pe lângă cele patru sau opt raze obișnuite, elementul pentadei este prezent în ambele mandale Astfel, există o dilemă între cei patru și cei cinci Cinci este numărul care definește omul „natural”, deoarece este format dintr-un trunchi și cinci anexe Pe de altă parte, numărul patru denotă integritatea conștiinței Descrie omul perfect, „spiritual” și îl exprimă ca întreg, spre deosebire de o pentadă, care exprimă omul material Este de remarcat faptul că svastica simbolizează „idealul” , iar steaua pentagonală simbolizează persoana materială și corporală Dilema patru și cinci corespunde conflictului dintre „cultură” și „natură” Asta era problema pacientului În fig dilema este descrisă de patru grupuri de stele Pe conturul ambelor mandale vedem „focul dorinței” În figura , janta constă, parcă, din material aprins Ambele aceste mandale (în special cea de-a doua) acționează ca un contrast caracteristic cu mandala „radiantă”, ele „ard” Această dorință de foc, care este comparabilă cu Referitor la simbolismul mandalei dorința puternică a homunculusului din replică (Faust, partea a II-a), care a fost în cele din urmă zdrobită în bucăți pe tronul Galatei Focul denotă o cerere erotică, dar în același timp și amor fatt, care arde chiar în adâncul sinelui, încercând să pătrundă în realitate La fel ca homunculul din Faust, figura închisă în vas vrea să „devină” Pacienta însăși era conștientă de acest conflict, căci mi-a spus că nu s-a simțit liniștit după ce a desenat a doua mandală Era la apogeul vieții ei - avea treizeci și cinci de ani Se îndoia dacă avea nevoie să mai aibă un copil Ea s-a hotărât în favoarea copilului, dar soarta nu i-a permis, deoarece dezvoltarea personalității ei a urmărit în mod clar un cu totul alt scop, nu biologic, ci cultural Conflictul a fost rezolvat în favoarea acestuia din urmă Orez Desenul aparține unui bărbat de vârstă mijlocie Există o stea în centru Nori aurii pe cerul albastru În direcția celor patru direcții cardinale, vedem figuri umane: deasupra - un bătrân în stare de contemplare, dedesubt - Loki sau Hephaestus cu părul roșu în flăcări, care ține tâmpla în mâini Stânga și dreapta sunt figuri feminine deschise și întunecate Toate acestea împreună denotă patru aspecte ale personalității sau patru figuri arhetipale care aparțin, parcă, periferiei sinelui Două figuri feminine pot fi ușor recunoscute ca două laturi ale sufletului Bătrânul corespunde arhetipului sensului sau spiritului, iar figura htonică întunecată corespunde opusului Bătrânului Înțelept, și anume elementului luciferistic magic (și adesea distructiv) În alchimie, aceasta este opoziția Hermes Trismegistus vs Mercur, șmecherul evaziv Cercul care înconjoară cerul conține structurile organismelor care sunt similare cu cele mai simple organisme unicelulare Motivul descris în patru culori imediat în spatele acestui cerc de șaisprezece bile provine inițial din motivul ochiului și denotă observarea și conștiința discriminatoare În același mod, ornamentele din cercul următor, care se deschid spre interior, * Dragoste pentru soartă (fr ) - i e predeterminare fatală a tuturor lucrurilor — Aprox ed K G Jung mai degrabă ca nişte vase care îşi revarsă conţinutul spre centru Pe de altă parte, ornamentele plasate de-a lungul marginii mandalei se deschid spre exterior, parcă ar primi ceva din exterior În procesul de individuare, aceasta înseamnă că fostele proiecții originale se reped înapoi, „înăuntru”, și sunt din nou integrate în personalitate Aici, spre deosebire de figura , „Sus” și „Jos”, bărbat și femeie, sunt combinate ca într-un hermafrodit alchimic Orez * Încă o dată centrul este simbolizat de o stea Această imagine foarte comună este în concordanță cu desenele anterioare în care centrul este reprezentat de soare Soarele este și o stea, o locuință luminoasă în oceanul cerului Desenul înfățișează eul ieșind din haos sub forma unei stele Structura cuaternară este accentuată cu patru culori Acest desen este remarcabil prin faptul că definește structura sinelui ca principiu al ordinii versus haos Desenul aparține pacientului care a desenat și Figura Orez treizeci Această mandală, făcută de o femeie de o vârstă mai matură, este din nou împărțită în Sus și Jos: deasupra cerurilor și sub mare, indicate de valuri de aur pe pământul verde Cele patru aripi se rotesc spre stânga, în jurul centrului, ceea ce este indicat de punctul roșu-portocaliu Aici sunt integrate și contrariile, iar ele sunt cauza principală a rotației centrului Orez Mandala atipica bazata pe o diada Lunile aurii și argintii formează marginile superioare și inferioare Înăuntru, în partea de sus, este un cer albastru, iar în partea de jos, ceva ce arată ca un dinte negru *Cm forzaţ Referitor la simbolismul mandalei perete de chat Un păun stă pe el, întinzându-și coada, în stânga ei este un ou, probabil al lui Având în vedere rolul esențial pe care păunul și oul său îl joacă împreună în alchimie, precum și în gnosticism, ne putem aștepta la miracolul caudei pavonis, la apariția „tuturor culorilor” (Boehme), la desfășurarea și realizarea întregii, ca peretele întunecat de separare este rupt (vezi Fig ) Pacienta s-a gândit că oul s-ar putea deschide și s-ar putea da naștere la ceva nou, poate un șarpe În alchimie, păunul este sinonim cu phoenixul O versiune a legendei despre phoenix spune că pasărea Semenda se autodistruge, din rămășițele sale se formează un vierme, din care pasărea se ridică din nou Orez Aceasta este o reproducere a unui desen din Codex Alchemicus Rhenoviensis, care se află în biblioteca centrală din Zurich Aici păunul reprezintă Phoenixul renăscut din foc La British Museum, într-unul dintre manuscrise, există un desen similar, dar aici păunul este închis într-un balon vas hermeticum, ca un homunculus Păunul este un simbol antic al renașterii și învierii, adesea găsit pe sarcofagele creștine Pe vasul de lângă păun apar culorile caudei pavonis, în semn că procesul de transformare se apropie de scopul său În procesul alchimic Serpens mercurialis, dragonul este transformat într-un vultur, un păun, o gâscă Hermes sau un Phoenix Orez Desenul este de la un băiețel de șapte ani dintr-o căsnicie tulbure A desenat o serie de astfel de desene cu cercuri și le-a atârnat în jurul patului său I-a numit „iubitul” lui și nu putea dormi fără ei Aceasta vorbește despre *Cm imagine de pe manta de praf de la Jung KG Psychology and Alchemy M : Refl-book, K : Vakler, KG Jung că desenele „magice” încă mai funcționau pentru el în sensul lor inițial, ca un cerc magic protector Orez O fetiță de unsprezece ani, ai cărei părinți erau divorțați, se afla într-o stare de suferință și întâmpina mari dificultăți, iar în această perioadă a desenat mai multe desene în care a apărut clar structura mandalei Și aici erau înfățișate pe ele cercuri magice, al căror scop era să protejeze spațiul mental interior de dificultățile și nenorocirile lumii exterioare Ele reprezintă un fel de autoapărare Aici, ca și în kilkhor (Roata mondială tibetană, fig ), pe ambele părți ale desenului se poate observa ceva asemănător coarnelor, care, după cum știm, aparțin diavolului sau unuia dintre simbolurile sale teriomorfe Fisurile palpebrale înclinate, iar sub ele două liniuțe pentru nas și pentru buze, sunt și ele diabolice Aceasta echivalează cu expresia: diavolul se ascunde în spatele mandalei Fie „demonii” sunt acoperiți cu modele magic puternice și astfel sunt distruși – ceea ce este potențial scopul mandalei – sau, ca și în cazul Roții Mondiale Tibetane, lumea este capturată de ghearele demonului morții În acest desen, diavolii doar ies cu ochiul din spatele marginii Ce înseamnă asta, știu dintr-un alt caz: un pacient talentat creativ a desenat o mandală tipică tetradică și a lipit-o pe o foaie de buiaga groasă Pe reversul foii era un cerc de dimensiuni adecvate, plin cu desene de perversiuni sexuale Acest aspect umbră al mandalei reprezintă tendințele neregulate, distructive, „haosul” care se ascunde în spatele sinelui și se aprinde periculos de îndată ce procesul de individuare se oprește, sau când eul nu este realizat și astfel rămâne inconștient Acest fenomen psihologic a fost exprimat de alchimiști în dualitatea lui Mercur, care, pe de o parte, este Hermes mistagogul și psihopompul, iar pe de altă parte, balaurul distrugător, spiritul rău și „smecherul” Referitor la simbolismul mandalei Orez Desenul aparține aceleiași fete În jurul soarelui există un cerc cu ochi, iar toate acestea sunt înconjurate de Ouroboros Motivul polioftalmiei se găsește adesea în mandale individuale (Vezi fig și ill din lucrarea „Investigarea procesului de individuare” ) În Maitri Upanishad (VI, ), Oul (Hira-nyagarbha) este descris ca „cu o mie de ochi” Fără îndoială că ochii din mandală semnifică o conștiință care observă, dar trebuie amintit că textele, precum și desenele, atribuie ochi unei figuri mitice, precum Anthropos, care este de fapt capabil să vadă Mi se pare că aceasta indică un farmec care, prin privirea magică, atrage atenția minții conștiente (cf fig și ) Orez Acesta este un desen al unui oraș medieval cu ziduri și șanțuri de șanț, străzi și biserici dispuse în formă pătrată În interior, orașul este din nou înconjurat de ziduri și șanțuri, precum Orașul Imperial din Beijing Toate clădirile se deschid spre interior spre centru, reprezentate de un castel cu acoperiș de aur De asemenea, este înconjurat de un șanț Terenul din jurul castelului este placat în alb și negru, semnificând unirea contrariilor Această mandală aparține unui bărbat de vârstă mijlocie (cf Fig , , ) Un astfel de desen este destul de faimos în simbolismul creștin În lumea ideilor indiană întâlnim orașul Brahma pe muntele Meru Citim în Floarea de aur: Cartea Castelului Galben spune: „Într-o zonă de un centimetru pătrat într-o casă de un picior pătrat, viața poate fi reglementată Un metru pătrat acasă este o față O zonă de un centimetru pătrat pe față: ce altceva ar putea fi, dacă nu o inimă cerească? Există măreție într-un centimetru pătrat În sala violet din orașul de jad locuiește Zeul Vidului Suprem și al vieții KG Jung Orez Desenul este de la același pacient care a desenat figurile și Aici, „în loc de sămânță”, este înfățișat un copil, închis într-o sferă rotativă Cele patru „aripi” sunt desenate cu patru culori primare Copilul face ecoul lui Hira-nyagarbha și al homunculus-ului alchimiștilor Mitologema „Copilului Divin” se bazează pe idei de același fel Orez Mandala în rotație, desenată de același pacient ca și figurile și O caracteristică notabilă este combinația dintre o structură cuaternară de aripi aurii și o triadă de câini care alergă în jurul centrului Spatele câinilor sunt întoarse spre centru, indicând faptul că pentru ei centrul este în inconștient Mandala conține o altă trăsătură extraordinară - un motiv triadic care se rotește spre stânga, în timp ce aripile se rotesc spre dreapta Aceasta nu este o coincidență Câinii reprezintă conștiința „simțind” sau „anticipând” inconștientul, aripile arată mișcarea inconștientului spre conștiință, care corespunde situației pacientului la momentul respectiv Câinii par să fie fascinați de centru, deși nu îl văd Ele par să exprime fascinația trăită de mintea conștientă Acest desen întruchipează proporția sesquiterțiană menționată mai sus ( : ) Orez Același motiv ca și precedentul, dar reprezentat prin iepuri de câmp Folosit în designul ferestrei gotice din Catedrala Paderborn Nu există un centru recunoscut aici, deși rotația sugerează unul Referitor la simbolismul mandalei Orez Desen al pacientului, o tânără Ea reprezintă, de asemenea, proporția sesquiterțiană și, prin urmare, dilema cu care începe Timeul lui Platon și care, așa cum am spus, joacă un rol semnificativ în alchimie, ca axiomă a Mariei Orez Acest desen a fost realizat de o tânără pacientă cu tendințe schizoide Elementul patologic apare în „liniile întrerupte” care despart centrul Formele ascuțite ale acestor linii întrerupte indică impulsuri malefice, distructive și distructive care pot interfera cu sinteza dorită a personalității Cu toate acestea, se are impresia că structura ordonată a mediului mandalei poate conține tendințe disociative periculoase Acest lucru a fost confirmat în timpul tratamentului suplimentar și al dezvoltării ulterioare a pacientului Orez Mandala care reflectă tulburările nevrotice A fost pictată de o tânără pacientă necăsătorită într-o perioadă de conflict acut: s-a confruntat cu nevoia de a alege între doi bărbați Bordul exterior este format din patru culori Centrul este bifurcat într-un mod destul de interesant: din spatele unei stele albastre pe fundal negru fulgeră un foc, în timp ce în dreapta, soarele răsare cu vasele de sânge care trec prin el Steaua cu cinci colțuri înseamnă o pentagramă, simbolizând o persoană ale cărei mâini, picioare și cap sunt de valoare egală După cum am spus, transmite complet omul instinctiv, htonic, inconștient (cf fig și ) Culoarea stelei este albastra, de unde culoarea naturii reci Dar soarele răsare este galben și roșu, înfățișat în culori calde Soarele însuși (mai degrabă ca gălbenușul unui ou incubat), de regulă, înseamnă conștiință, iluminare și înțelegere Prin urmare putem KG Jung a spune despre această mandală: o lumină coboară treptat asupra pacientului, ea se trezește din starea ei de inconștiență anterioară, care corespundea unei existențe pur biologice și raționale (Raționalismul nu este o garanție a conștiinței superioare, este pur și simplu un semn al conștiinței unilaterale!) Noua stare este caracterizată de roșu (sentiment) și galben sau auriu (intuiție) Astfel, există o schimbare în centrul personalității către o regiune mai caldă a inimii și a sentimentului, în timp ce includerea intuiției sugerează o căutare și o presimțire irațională a întregii Orez Desenul aparține unei femei de vârstă mijlocie Nefiind o nevrotică, a depus toate eforturile pentru dezvoltarea ei spirituală și a folosit metoda imaginației active pentru a atinge acest scop Aceste eforturi au determinat-o să descrie nașterea unei noi înțelegeri sau cunoștințe conștiente (ochii) care se ridică din adâncurile inconștientului (mării) Aici ochiul semnifică sinele Orez Desen fotografiat al unui mozaic roman pe podeaua unei case din Moknin, Tunisia Reprezintă protecție împotriva ochiului rău Orez Mandala indienilor Navajo, care fac cu mare dificultate astfel de mandale din nisip multicolor în scopuri medicinale Aceasta face parte din Ritul de Cânt al Muntelui, care este efectuat pentru bolnavi În jurul centrului, corpul Zeiței Curcubeului se extinde într-un arc larg Un cap pătrat denotă o zeitate feminină, în timp ce un cap rotund denotă o zeitate masculină Dispunerea celor patru perechi de zeități pe părțile laterale ale crucii seamănă cu o svastica, Referitor la simbolismul mandalei rotindu-se spre dreapta Cele patru zeități masculine care înconjoară svastica efectuează aceeași mișcare Orez Un alt desen cu nisip Navajo legat de Cântecul de vânătoare a omului Capetele cu patru coarne sunt pictate în patru culori corespunzătoare celor patru direcții Orez Iată, spre comparație, un desen al mamei cerești egiptene, curbată ca zeița Curcubeu deasupra „Pământului” cu orizontul ei rotund În spatele mandalei se află probabil Zeul Aerului, ca demonul din figurile și Mai jos, mâinile ka-ului, ridicate în cult și decorate cu un motiv de ochi, țin mandala, ceea ce poate însemna integritatea celor „Două Lumi” Orez Acest desen, din manuscrisul Hildegardei din Bingen, arată pământul înconjurat de un ocean, o sferă de aer și un cer înstelat Globul adevărat din centru este împărțit în patru părți Există o mandală în cele de întrebări ale lui Boehme privind sufletul* Cercul conține emisfere luminoase și întunecate, întoarse una spre cealaltă pe verso Ele reprezintă contrarii neconectate, care, aparent, ar trebui să fie conectate printr-o inimă situată între ele Acest desen este cel mai neobișnuit, este cel mai potrivit pentru a exprima conflictul moral insolubil în care se află *Cm bolnav , p în lucrarea „Investigarea procesului de individuare”, în carte KG Jung, Prelegerile Tavistock M , Refl-book, K , Buckler, K G Jung baza viziunii creștine asupra lumii „Sufletul”, spune Boehme, „este Ochiul și Abisul Etern, asemănarea eternității, figura perfectă și Imaginea Primului Principiu și seamănă cu Dumnezeu Tatăl în propria sa persoană, Natura eternă, Esența și Substanța ei, ca și ea însăși, sunt prima roată a naturii cu cele patru forme originale În același tratat, Boehme scrie: „Substanța și Imaginea sufletului pot fi asemănătoare Pământului, având o floare frumoasă care crește din el” „Sufletul este un Ochi de foc din Centrul etern al Naturii o aparență a Primului Principiu” Ca și ochiul, sufletul „primește Lumină atunci când Luna privește Soarele întrucât viața sufletului își are originea în Foc” Orez și Figura este deosebit de interesantă deoarece descrie clar rolul pe care îl joacă desenul în raport cu persoana care l-a desenat Pacienta (deține și Figura ) are o problemă de umbră Figura feminină din desen reprezintă latura ei întunecată, htonică Se află în fața unei roți cu patru spițe, împreună cu care formează o mandală de opt raze Din capul ei ies patru șerpi , exprimând natura tetradică a conștiinței, dar în concordanță cu natura demonică a desenului, o fac într-un mod rău și nesfânt, întrucât reprezintă gânduri rele și distructive Întreaga siluetă este învăluită în flăcări, radiind o lumină orbitoare Ea arată ca un demon de foc, o salamandră - o înțelegere medievală a unei zâne de foc Focul exprimă un proces intens de transformare După cum arată figura următoare , în alchimie prima materia era simbolizată de salamandra pe foc Vârful unei sulițe sau săgeți exprimă „direcția”: este îndreptat în sus și iese din mijlocul capului Tot ce mistuie focul se ridică la zei Balaurul, încins în foc, se evaporă: iluminarea vine prin chinuri de foc Figura ne spune ceva despre fundalul procesului de transformare Afișează starea de suferință, care amintește de crucificare pe de o parte și de Ixion legat de roată pe de altă parte Din aceasta este evident că individualizarea sau devenirea unui întreg nu este o sumă Referitor la simbolismul mandalei mum bonum* sau summum desideratum**, ci prin trăirea dureroasă a unirii contrariilor Acesta este adevăratul sens al crucii în cerc și de aceea crucea are efectul unei amulete care previne nenorocirea: fiind îndreptată spre rău, arată răul care a fost deja încheiat, prin urmare și-a pierdut puterea distructivă Orez *** Acest desen a fost realizat de un pacient de saizeci de ani cu aceeasi problema: un demon de foc care se ridica in noapte spre o stea Trece de la o stare haotică la o stare ordonată și fixă Steaua denotă totalitatea transcendentă, demonul denotă spiritul, reprezentând, asemenea sufletului, legătura dintre conștiință și inconștient Desenul amintește de simbolismul antic, care poate fi găsit, de exemplu, în Plutarh : sufletul este doar parțial în corp, cealaltă parte este în afara corpului și plutește deasupra persoanei ca o stea, simbolizând „geniul” acestuia Același concept poate fi găsit și la alchimiști Orez *** Desenul înfățișează flăcări și sufletul răsărind din ele și parcă plutind Autorul său este un pacient anterior Acest motiv se repetă în figura Același lucru - și cu aceeași semnificație - se regăsește și în Codex Rhenoviensis (secolul al XV-lea), Zurich (fig ) Sufletele, prima materia calcinata sub forma unor figuri umane, arata ca niste copii (homunculi) dispar ca vaporii În foc se află dragonul, forma htonică a anima mundi, care este în curs de transformare * Bunul cel mai înalt (lat ) — Aprox ed ** Dorință mai înaltă (lat ) — Aprox ed ***Cm forzaţ — Aprox ed KG Jung Orez * și Aici trebuie să remarc că nu numai că pacientul nu cunoștea alchimie, dar eu însumi nu cunoșteam nimic în acel moment despre materialul pictural al alchimiei Asemănarea acestor două desene este izbitoare, dar acest lucru nu este neobișnuit, deoarece problema și interesul pentru alchimia filozofică a fost aceeași ca și în psihologia inconștientului, și anume, individuarea și integrarea sinelui Cauze similare (și alte lucruri asemănătoare) au aceleași efecte, iar situații psihologice similare folosesc aceleași simboluri, cele bazate pe o fundație arhetipală, așa cum am demonstrat în cazul alchimiei *Cm forzaţ — Aprox ed CONCLUZIE Sper că, cu ajutorul acestor desene, am putut să dau cititorului o idee despre simbolismul mandalei Desigur, prezentarea mea a fost menită să ofere o imagine de ansamblu superficială asupra materialului empiric pe care se bazează studiul comparativ Am subliniat câteva paralele care ar putea ghida viitoarele comparații istorice și etnice, dar m-am abținut de la o descriere mai completă și mai amănunțită, deoarece aceasta m-ar duce prea departe Trebuie spuse doar câteva cuvinte despre semnificația funcțională a mandalei, deoarece am discutat deja acest subiect de mai multe ori Mai mult, dacă în vârful degetelor avem doar puțină senzație, putem învăța din desenele, realizate cu mare pasiune, dar de mâini nepricepute, atunci sensul mai profund pe care pacienții au încercat să le pună și să-l exprime prin ele În sensul indian, sunt yantre, mijloace pentru meditație, concentrare și auto-absorbție pentru a înțelege experiența interioară, așa cum am explicat în comentariul la Floarea de aur În același timp, ele servesc la stabilirea ordinii interne – motiv pentru care, atunci când apar succesiv, urmează stări haotice de dezordine marcate de conflict și anxietate Ele exprimă ideea unui refugiu sigur sau a reconcilierii interioare și a întregii Aș putea prezenta mult mai multe desene din toate părțile lumii, iar cititorul ar fi uimit să vadă cum aceste simboluri sunt guvernate de aceleași legi globale ca mandalele individuale Având în vedere faptul că toate mandalele date aici au apărut fără nicio influență externă, am ajuns la concluzia că există probabil o predispoziție transconștientă în fiecare persoană, capabilă să producă simboluri identice sau foarte asemănătoare oricând în orice loc Deoarece această predispoziție nu este de obicei K G Jung este proprietatea conștientă a individului, atunci l-am numit inconștient colectiv, iar ca bază a produselor sale simbolice, postulez existența imaginilor primordiale – arhetipuri Cu greu mai trebuie adăugat că identitatea conținuturilor individuale inconștiente cu analogiile lor etnice este exprimată nu numai în forma lor, ci și în sensul lor Cunoașterea originii comune a acestor simboluri executate inconștient a fost complet pierdută de noi Pentru a-l dobândi din nou, trebuie să citim texte antice și să studiem culturile antice și doar astfel vom ajunge la o înțelegere a acelor lucruri pe care le întâlnim în exemplul pacienților noștri, explicând dezvoltarea lor mentală Și când mergem puțin mai adânc decât suprafața sufletului, întâlnim acolo straturi istorice, care nu sunt praf mort, ci sunt vii și activi în mod constant în toată lumea - poate în așa măsură încât nici nu ne putem imagina la nivelul prezent a cunoștințelor noastre NOTE Vezi p Vezi Psihologie și Alchimie, par sl Vezi: K G Jung, Comentariu psihologic asupra cărții tibetane a morților Vezi: K G Jung, Un studiu al procesului de individualizare, par , în Jn : The Tavistock Lectures, M , Reflbook, K , Wackler, Motivul / (numărul apocaliptic de zile de suferință; vezi Apocalipsa : și ) se referă la dilema alchimică „ sau ?” sau proporție sesquiterial ( : ) + / este o sesquitpertion Indienii americani au o analogie foarte interesantă pentru această mandală: un șarpe alb încolăcit în centru sub forma unei cruci reprezentate în patru culori Vezi: Newcomb și Reichard, Sandpaintings of the Navajo Shooting Chant, PI XIII, pp și Cartea are un număr mare de mandale interesante colorate Copilul egiptean Horus este de asemenea înfățișat stând pe un lotus Acordați atenție indicii din numele „Liver-pool” Liver [ficat (engleză) - Aprox, trad ] este ceea ce cheamă la viață, sediul vieții [Cm C G Jung, Amintiri, vise, reflecții S f/ f] [Compară Practica Psihoterapiei, alin - Ed ] [Compară: „Psihologie și religie” în carte C G Jung, Archetype and Symbol, M , Renaissance, p ] [Compară C G Jung, Arborele filosofic, par și fig - Ed ] KT Jung, Aion, M , Refl -book, K , Wakler, , cap cinci Cărțile Sacre ale Răsăritului, VIII, p , modificat Simboluri ale transformării, Partea a II-a, cap Rigveda, X, Traducere de T Ya Elizarenkov sună așa: întunericul a fost ascuns de întuneric la început Abia de nedistins este toate acestea Acel lucru dătător de viață care a fost închis în gol, El singur a fost generat de puterea căldurii! La început a venit asupra lui dorința, care a fost prima sămânță a vieții Vezi Rigveda Mandale IX-X M Nauka, , p [Alop, alin s - Ed ] KG Jung I, , , și urm Tradus din: Cărțile Sacre ale Răsăritului, XII, pp f , modificat Cărțile Sacre ale Răsăritului, XLVIII, p În libros Regnorum homiliae, I, (Migne, PG, voi , cols , ) VI, , Upanişade Transl A Ya Syrkina, vol , M , , p De opificio mundi, Colson trad , I, p Ibid , p Depinde mult de unde este îndreptată svastica, spre dreapta sau spre stânga În Tibet, cea care se rotește spre stânga simbolizează religia Bon (magia neagră), spre deosebire de budism Atât Rusia, cât și America preferă simbolul stelei În primul caz este roșu, în al doilea este alb Pentru semnificația acestor culori, vezi: „Psihologie și alchimie” Vezi: „Fenomenologia spiritului în basme” și „Psihologia șmecherului” în: K G Jung Suflet și mit Şase arhetipuri, K , Există un concept similar în alchimie din Ripley Scrowle și variantele acesteia („Psihologie și alchimie”, Fig ) Acolo sunt zei planetari care își varsă calitățile în bazinul renașterii Cf : „Psihologia meditaţiei orientale”, alin John Read, Prelude toi Chemistry, frontispiciu „Psihologie și alchimie”, alin și Secretul florii de aur ( ) S mier KG Jung „Aspecte psihologice ale cortexului” și „Psihologia arhetipului copilului” - În carte: K G Jung Structura psihicului și procesele de individuare M : Nauka, Cf : „O încercare de interpretare psihologică a dogmei Treimii”, alin Sunt îndatorat doamnei Margaret Cheville pentru ambele desene Figura este o variantă a desenului cu nisip publicat în Psychology and Alchemy, fig PE Desenul mi-a fost trimis de la British Museum din Londra; Imaginea originală pare să fie în New York Lucea, Bibliotheca govemativa, Cod , , fol r Apendice sumară a sufletului, p Ibid , p Cp patru șerpi în htonicitate, penumbra figurii în lucrarea lui C G Jung: „Investigarea procesului de individuare”, în cartea: Tavistock Lectures, M , Refl-book, K , Wakler, Figura X din simbolurile lui Lambspringk din Musaeum hermeticum (Waite trad , I, p ) De genio Socratis, cap XXII Orez unu FOC Orez Orez Orez Orez cinci Orez Orez Orez opt Orez nouă Orez Orez unsprezece Orez Orez Orez paisprezece Orez cincisprezece Orez Orez Orez optsprezece Orez nouăsprezece Orez douăzeci Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez treizeci Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez: Orez Orez Orez Orez Orez Orez Orez cincizeci Orez ARBOR FILOZOF [Scris inițial pentru Festschrift care sărbătorește de ani de naștere a lui Gustav Senn, profesor de botanică la Universitatea din Basel Din cauza morții premature a profesorului Senn, Festschrift-ul nu a apărut niciodată, iar eseul lui Jung intitulat „Der philosop-hishe Baum” a fost publicat în Verhandlungen der Naturforschenden Gesellschaft Basel, LVI ( ): , - O versiune revizuită și extinsă a apărut în Von den Wurzeln des Bewusstseins: Studien Ober den Archetypus (Psychologische Abhandlundgen, Voi IX; Zurich, ), care a servit ca bază pentru această traducere - Ed ] © Traducere de G A Butozov, Traducerea legendelor la cifre a fost realizată de S L Udovik, A P Khomik Teoria, prietene, e uscată, Dar pomul vieții este verde* Faust I eu REPREZENTĂRI INDIVIDUALE ALE SIMBOLULUI ARBORULUI Arborele, sau vreo plantă miraculoasă, este o imagine întâlnită frecvent în configurațiile arhetipale ale inconștientului Atunci când aceste produse fantezie se reflectă în desene sau picturi, ele apar adesea ca construcții simetrice care iau forma unei mandale Dacă simbolul sinelui poate fi descris, atunci fața sa întreagă va fi reprezentată de crucea mandalei, iar pe lateral vom vedea un copac: sinele înfățișat în procesul de creștere Nu voi discuta aici circumstanțele în care au fost desenate imaginile prezentate, deoarece am spus destul despre asta în lucrările mele An Inquiry into the Individuation Process and The Symbolism of the Mandala Exemplele oferite sunt preluate dintr-o serie de desene în care pacienții mei au încercat să-și exprime experiențele interioare În ciuda varietății simbolismului arborelui, o serie de caracteristici de bază pot fi încă stabilite În prima parte a eseului, voi comenta ilustrațiile date, iar apoi, în partea a doua, voi prezenta o relatare a semnificației arborelui filosofic în alchimie și a fundalului istoric al acestui simbol Materialul meu factual nu este în niciun fel părtinitor, deoarece niciunul dintre pacienți nu avea cunoștințe anterioare de alchimie sau șamanism Picturile lor sunt un produs spontan al fanteziei creative, iar singurul scop conștient al scrierii lor a fost acela de a exprima ceea ce se întâmplă atunci când conținutul inconștient se revarsă în tărâmul conștiinței în așa fel încât acesta din urmă să nu fie suprimat de ei, ci inconștientul * Transl B Pasternak K G Jung corpul nu este distorsionat Majoritatea desenelor au fost realizate de pacienți aflați în tratament, deși unii dintre autori nu au fost expuși influenței terapeutice în momentul creării Vreau să subliniez că am încercat să nu discut în prealabil niciun subiect care ar putea avea un efect sugestiv Nouăsprezece dintre cele treizeci și două de desene au fost realizate în perioada în care nu știam nimic despre alchimie, iar restul înainte de publicarea lucrării mele Psihologie și alchimie Figura Un copac singuratic crește pe o insulă în mijlocul mării Dimensiunea sa mare subliniază faptul că partea superioară a coroanei se extinde dincolo de imagine Mugurii și florile mici albe sugerează venirea primăverii, când un copac uriaș, mult mai bătrân decât viața umană, se trezește la viață nouă Singurătatea copacului și locația sa axială în centrul imaginii sugerează un copac al lumii sau axa lumii - atribute care sunt de fapt universale pentru simbolismul copacului Aceste trăsături caracteristice exprimă cursul proceselor din lumea interioară a artistului și demonstrează deconectarea lor de psihologia personală Arborele reprezintă aici un simbol care este universal și străin pentru conștiința individului Cu toate acestea, este posibil ca artistul să folosească în mod deliberat imaginea bradului de Crăciun pentru a-și descrie starea interioară Figura Q Stilizarea și aranjarea abstractă a copacului pe glob ilustrează un sentiment de izolare spirituală În plus, simetria perfectă a coroanei indică unitatea contrariilor Este forța motivatoare și scopul procesului de individuare Dacă autorul unui astfel de tablou nu se identifică cu arborele și nu este asimilat de acesta, el nu va fi în pericol de izolare autoerotică , ci va fi doar profund conștient de faptul că ego-individualitatea lui se opune unui proces simbolic cu care este obligat să intre Arborele filosofic relație, deoarece aceasta din urmă este la fel de reală ca și ego-ul însuși Puteți nega și suprima acest proces în diferite moduri, dar întreaga valoare a simbolului se va pierde O minte naivă și iscoditoare o va întoarce într-un loc și în altul în căutarea unei explicații raționale și, dacă nu o găsește imediat, fie va veni cu o explicație primitivă și complet inadecvată, fie pur și simplu se va întoarce supărată Pare să fie foarte greu pentru oameni să se înțeleagă cu ghicitori sau să-i lase să trăiască, deși s-ar părea că viața este atât de plină de ghicitori, încât încă câteva lucruri rămase fără răspuns se pot schimba puțin Dar poate că faptul că iraționalul există în propriul nostru psihic și lipsește conștiința de încrederea în sine iluzorie, oferindu-i să rezolve ghicitoria propriei sale existențe, este de nesuportat Figura Imaginea prezintă un copac al luminii, care este în același timp un candelabru Forma abstractă a copacului indică natura sa spirituală Capetele ramurilor sunt lumânări aprinse, risipind întunericul unui spațiu închis, poate peșteri sau temnițe Astfel, se subliniază caracterul secret și intim al procesului și funcția acestuia devine evidentă: iluminarea conștiinței Figura Deși sculptat din folie de aur, copacul este încă realist Este încă în stare de repaus de iarnă, fără frunze Silueta sa se ridică pe fundalul peisajului cosmic și poartă în ramurile sale o minge mare de aur, probabil soarele Aurul indică faptul că, deși pictorul nu are încă o relație vie și conștientă cu acest conținut, totuși își simte intuitiv marea valoare KG Jung Figura Nu sunt frunze pe copac, dar sunt mici flori roșii, vestitoare ale primăverii Flăcările ating ramurile, iar focul dansează pe suprafața apei din care crește copacul Astfel, copacul este ceva ca un jet de fântână Simbolul fântânii, fontina, este celebru în alchimie; în desenele alchimice a fost adesea înfățișată ca o fântână medievală , iar partea superioară din mijloc corespundea unui copac Unirea focului și a apei exprimă unirea contrariilor Pictura reflectă zicala alchimică: „Apa noastră este foc” Figura Arborele este roșu și seamănă cu o ramură de coral Nu se reflectă în apă, dar crește atât în sus, cât și în jos în același timp Nici cei patru munți din partea de jos a imaginii nu pot fi considerați reflexii, deoarece li se opun cinci munți Acest lucru sugerează că lumea inferioară este o simplă reflectare a celei superioare, dar că fiecare există pe cont propriu Copacul stă la mijloc între două stânci reprezentând contrarii Patru munți pot fi găsiți și în Figura Figura Arborele cu o forță irezistibilă a străpuns grosimea pământului, ridicând bolovani uriași din toate părțile Artistul exprimă astfel un proces similar în sine, care este condus de o necesitate autentică și nicio rezistență la aceasta nu este eficientă Deoarece bolovanii sunt vârfuri acoperite de zăpadă, copacul capătă caracterul cosmic al unui copac mondial arbore filozofic Figura Pomul stă fără frunze, dar ramurile lui se termină în flăcări mici ca un pom de Crăciun În loc să crească din pământ sau apă, crește din corpul unei femei Pictorul era protestant și nu era familiarizat cu simbolismul medieval al Mariei ca pământ și stella maris* Figura Arborele este bătrân și imens, rădăcinile lui sunt încurcate, ceea ce este subliniat în mod deliberat Doi dragoni se apropie din stânga și din dreapta Un băiat stă pe un copac care s-a cățărat în el să privească dragonii Îmi vin în minte dragonii care păzesc copacul Hesperidelor și șerpii care păzesc comorile Conștiința băiatului se află într-o poziție destul de precară, deoarece puțina siguranță pe care tocmai a dobândit-o poate fi imediat absorbită în inconștient Dezorganizarea inconștientului este reprezentată clar de rădăcinile încurcate, precum și de dragonii giganți și de fragilitatea copilului Arborele în sine nu experimentează frică, deoarece creșterea sa nu depinde de conștiința umană Acesta este un proces natural și este chiar periculos să îl încălcați, deoarece este păzit de dragoni Dar tocmai pentru că acest proces natural este etern, poate oferi unei persoane suficientă protecție pentru a se catara într-un copac, indiferent de gardienii săi Figura Întâlnim din nou doi dragoni, dar sub formă de crocodili Arborele este abstract și bifurcat, îngreunat de fructe În ciuda toată dualitatea sa, dă impresia de unitate Aceasta, pe lângă inelul care leagă cele două jumătăți, este indicată de unitatea contrariilor, reprezentând * stele ale mării (lat ) — Aprox ed K G Jung nyh pereche de crocodili În alchimie, Mercur este simbolizat atât de copac, cât și de dragon Este cunoscut sub numele de „dual”, este atât masculin, cât și feminin și devine unul în hierosgamos* al nunții chimice Sinteza lui Mercur este o parte importantă a operațiunilor alchimice Figura Deși copacul și șarpele sunt simboluri ale lui Mercur, ele reprezintă două aspecte diferite ale naturii sale duale Arborele corespunde principiului pasiv, vegetativ, șarpele principiului activ, animal Arborele simbolizează fizicitatea pământească, șarpele - emoționalitatea și posesia sufletului Fără suflet, trupul este mort, iar fără trup, sufletul este irelevant Unirea lor, care este clar prezentată ca inevitabilă în acest tablou, înseamnă animarea trupului și materializarea sufletului În același mod, Arborele Paradisului este garanția vieții reale, pur și simplu așteaptă momentul în care progenitorii își părăsesc starea infantilă (adică pleromatică) inițială Figura Lemn și șarpe unite Copacul este acoperit cu frunze și Soarele răsare în mijloc Rădăcinile sunt, de asemenea, ca șerpii Figura În trunchiul unui copac stilizat se află o uşă încuiată care duce la o ascunzătoare Ramura din mijloc seamănă cu un șarpe și are un corp luminos ca soarele Pasărea proastă care îl reprezintă pe artist plânge pentru că a uitat cheia de la uşă Este clar că în interiorul copacului se ascunde ceva foarte valoros "" Căsătoria sacră (greacă) - Notă, trad arbore filozofic Figura Același artist a creat mai multe variații pe tema comorii Aici și în imaginea următoare, ea ia forma unui erou mitic: eroul descoperă într-o ascunzătoare secretă un cufăr de metal sigilat din care crește un copac minunat Micul dragon verde care urmărește eroul ca un câine corespunde spiritului familiar tuturor alchimiștilor, șarpele mercurial sau draco viridis* Astfel de fantezii mitologice ale genului nu sunt atât de rare și într-o măsură sau alta corespund pildelor alchimice sau poveștilor didactice Figura Pomul nu vrea să dea comoara și tot mai mult acoperă cufărul cu rădăcinile lui Când eroul atinge un copac, din el izbucnesc flăcări Este un copac de foc, asemănător cu arborele alchimiștilor și arborele universal al lui Simon Magus Figura Multe păsări stau pe un copac fără frunze, motiv întâlnit și în alchimie Arborele înțelepciunii (Sapientid) este înconjurat de numeroase păsări, ca în Pandora lui Reussner ( ), sau de păsări care zboară în jurul figurii lui Hermes Trismegistus, ca în De chemia ( ) Arborele înfățișat păzește comoara Bijuteria ascunsă în rădăcinile sale amintește de povestea fraților Grimm despre o sticlă ascunsă printre rădăcinile unui stejar care conținea Spiritul Mercur Piatra este un safir albastru închis, dar legătura ei cu safirul lui Ezechiel, care a jucat un rol important în alegoria bisericii, nu era cunoscută pictorului O proprietate specială a safirului este că își înzestrează proprietarul cu castitate, evlavie și constanță A fost folosit ca medicament pentru „calmarea inimii” * dragon verzi (lat ) — Aprox ed K G Jung Lapisul era numit „floarea de safir” Păsările ca creaturi înaripate au simbolizat întotdeauna spiritul sau gândul Deci multele păsări din imagine înseamnă că gândurile artistului se învârt în jurul misterului copacului, comoara ascunsă în rădăcini Acest simbolism stă la baza poveștilor despre comori, perle neprețuite și semințe de muștar Singurul lucru este că alchimiștii nu s-au referit la Împărăția Cerurilor, ci la „admirandum Mundi Maio-ris Mysterium” ( yaecHofl secretul macrocosmosului) și, se pare, safirul din imagine are un sens similar Figura Această lucrare a fost realizată de același pictor, dar într-un stadiu mult mai târziu, când aceeași idee a reapărut, dar într-o formă modificată De asemenea, tehnica desenului s-a îmbunătățit considerabil Păsările au fost înlocuite cu flori în formă de inimă, deoarece copacul a revenit la viață Cele patru ramuri ale sale corespund unui safir tetraedric, a cărui „permanență” este subliniată de mica rouă urobo care îl înconjoară Potrivit lui Horapollon, ouroboros este hieroglifa eternității Pentru alchimiști, balaurul care se autodevora era hermafrodit, pentru că a născut și s-a născut pe sine De aceea au numit floarea de safir (adică lapis) „Hermaphroditi flos saphyricus”* Permanența și neschimbabilitatea se exprimă nu numai în vârsta copacului, ci și în fructe, lapisul însuși Ca și fructul, Piatra este în același timp sămânța și, deși alchimiștii au subliniat constant că porumbul „moare în pământ”, lapisul, în ciuda naturii sale de „sămânță”, nu este supus decăderii El reprezintă, ca și omul, o creatură care moare mereu și totuși este nemuritoare Figura Imaginea descrie starea inițială în care copacul nu este încă capabil să se ridice de pe pământ, în ciuda naturii sale cosmice Acesta este, probabil, un caz de dezvoltare regresivă * Floare hermafrodita de safir (lat ) — Aprox ed Arborele filosofic ci o consecință a faptului că atunci când un copac avea tendința naturală de a crește în direcția unui cosmos plin de fenomene astronomice și meteorologice ciudate, aceasta însemna să pătrundă într-o lume nepământească periculoasă și să intre în contact cu fenomene de altă lume care provoacă o mare frică în o persoană rațională pământească Creșterea ascendentă a unui copac nu numai că reprezintă un pericol pentru presupusa siguranță a existenței sale pământești, dar îi amenință și inerția morală și spirituală, deoarece îl introduce în regiuni de alt timp și altă dimensiune, unde nu poate exista fără a depune eforturi semnificative sa se adapteze Nu simpla lașitate reține pacientul în astfel de cazuri, ci o reținere mult mai justificată care îl alertează asupra cerințelor viitorului, a căror esență nu o cunoaște, ci nerespectarea cărora poate duce la dezastru Rezistența lui disperată și simțul protestului par foarte nerezonabile; pacientului nu îi este deloc greu să raționalizeze ceea ce se întâmplă și, cu puțin ajutor, să-l îndepărteze ca pe o insectă enervantă Situația psihică rezultată se potrivește tiparului nostru: o regresie care cufundă terenul presupus solid într-o dezordine crescândă După aceasta, apar fantezii secundare care, conform istoricului pacientului, gravitează în jurul sexului sau poftei de putere, sau ambele Acest lucru duce, mai devreme sau mai târziu, la formarea simptomelor nevrotice și la tentația aproape inevitabilă a pacientului și a analistului de a lua în serios aceste fantezii ca factori cauzali și astfel să treacă cu vederea adevărata problemă Figura Acest tablou al unui alt pacient arată că figura nu este unică Totuși, aici avem un caz nu de regresie inconștientă, ci de conștientizare a acestuia, datorită căruia arborele are cap uman Nu putem spune dacă nimfa copacului asemănătoare vrăjitoarei încearcă să se mențină pe pământ sau dacă crește necontrolat, îndepărtându-se de ea Acest lucru este în deplină conformitate CT Jung în conformitate cu conștiința divizată a pacientului Dar copacii din jur indică faptul că, fie în interiorul sau în afara ei, ea a perceput exemple vii despre cum ar trebui să crească copacii Ea a interpretat copacul ca pe o vrăjitoare, iar creșterea lui regresivă ca fiind cauza efectelor magice ale forțelor întunecate ale naturii Figura Copacul stă singur, falnic deasupra vârfului muntelui Este acoperit cu frunziș dens și o păpușă este ascunsă în trunchi, înfășată în cârpe multicolore Se pare că artistul și-a amintit motivul arlechin Cârpele colorate indică faptul că ea a simțit că are de-a face cu ceva nebunesc și irațional Era conștientă că se gândește la Picasso, al cărui stil este evident în rochia bufonului Asocierea are probabil un sens profund și nu este doar o combinație superficială de idei Dă impresia aceleiași ilogicități care conduc la o dezvoltare regresivă ca și în cele două tablouri anterioare Toate cele trei cazuri implică un proces pe care gândirea modernă îl găsește ieșit din comun și nu puțini dintre pacienții mei și-au recunoscut în mod deschis temerile cu privire la o dezvoltare atât de autonomă a conținutului lor mental În astfel de cazuri, este esențial ca medicul să poată demonstra istoricitatea experiențelor lor aparent unice și inasimilabile Când pacientul începe să simtă natura inevitabilă a dezvoltării sale interioare, poate intra în panică cu ușurință, temându-se că alunecă neputincios într-o nebunie de neînțeles Nu o dată a trebuit să iau de pe raft cărțile vechiului alchimist și să-i arăt pacientului meu fantezia terifiantă în forma în care a apărut cu patru secole în urmă Acest lucru are un efect calmant, deoarece pacientul vede că nu este singur într-o lume ciudată pe care nimeni nu o înțelege, ci face parte dintr-un flux puternic al istoriei umane care a experimentat de nenumărate ori acele lucruri pe care le consideră drept o dovadă patologică a sa nebunie arbore filozofic Figura Păpușa din imaginea anterioară conținea o figură umană adormită în curs de metamorfoză ca o larvă de insectă Aici copacul joacă și rolul mamei ființei umane ascunse în trunchi Acest lucru este în concordanță cu sensul tradițional de mamă al copacului Figura Următoarea etapă de dezvoltare Silueta adormită se trezește, jumătate din figură este separată de copac și intră în contact cu lumea animală „Născut dintr-un copac” este astfel caracterizat nu doar ca un copil al naturii, ci și ca o ființă primordială autohtonă, care crește din pământ ca un copac Nimfa copacului este Eva, care, în loc să fie creată din coasta lui Adam, a apărut în mod independent Acest simbol, evident, ar trebui să compenseze nu doar caracterul unilateral și nefiresc al unei persoane ultra-civilizate, ci și, și în special, mitul biblic despre creația secundară a Evei Figura Arborele nimfă poartă Soarele și este el însuși o figură formată din lumină Panglica ondulată din fundal este roșie și este formată din sânge viu care curge în jurul crângului transformării Acest lucru indică faptul că transformarea nu este o fantezie fictivă, ci un proces care ajunge în profunzimile tărâmului corporal sau chiar provine din acesta Figura Acest desen combină diverse motive din picturile anterioare, dar se concentrează pe simbolul luminii sau simbolul Soarelui, care este prezentat ca un fel de cuaternar Soarele K G Jung hrănește patru râuri, fiecare dintre ele realizat într-o culoare diferită Ele curg din ceea ce pacientul a numit cei patru munți cerești sau „metafizici” Mai devreme am întâlnit deja patru munți din fig Ele apar și în desenul pacientului de sex masculin pe care l-am menționat în Psihologie și alchimie , unde cele patru râuri sunt reproduse în fig și În toate aceste cazuri, sunt la fel de puțin responsabil pentru numărul „patru”, ca și pentru toți ceilalți cuaternari alchimici, gnostici și mitologici Criticii mei par să prețuiască ideea absurdă că am o plăcere deosebită pentru numărul patru și, prin urmare, o găsesc peste tot De data aceasta vor trebui să studieze literatura alchimică, dar acest lucru pare să fie prea dificil pentru ei Întrucât critica „științifică” este părtinitoare de nouăzeci la sută, este nevoie invariabil de mult timp pentru ca faptele evidente să fie recunoscute Numărul patru, ca și pătrarea unui cerc, nu este întâmplător, motiv pentru care – ca să dau un exemplu cunoscut chiar și criticilor mei – nu sunt trei, sau, de exemplu, cinci direcții, ci doar patru Pe lângă aceasta, voi menționa că numărul patru, printre altele, are și alte caracteristici matematice specifice Elementele cuaternare din imaginea noastră, precum și elementele asociate cu lumina, subliniază semnificația acesteia, astfel încât devine evident: acceptarea integrității de către o mică figură feminină, o conștientizare intuitivă a sinelui Figura O etapă încă ulterioară este prezentată aici Figura feminină nu mai este doar destinatarul sau purtătorul simbolului luminii, ci este absorbit în totalitate de acesta În comparație cu imaginea anterioară, individualitatea este afectată mai puternic Acest lucru crește pericolul identificării cu sine, pericol care nu poate fi luat cu ușurință Oricine a trecut prin această etapă de dezvoltare va fi tentat să vadă scopul experiențelor și eforturilor lor de a dobândi uniunea cu sine Într-adevăr, există precedente pentru un astfel de fenomen, iar în acest caz este foarte posibil Dar există câțiva factori în imagine arbore filozofic care permit artistei să-și distingă ego-ul de sinele ei Aceasta este o femeie americană care a fost influențată de mitologia indienilor Pueblo: știuleții de porumb caracterizează figura unei femei ca zeiță Ea este apăsată de un copac de un șarpe și creează astfel o analogie cu Hristosul răstignit, care, ca sine, a fost sacrificat pentru umanitatea pământească, așa cum Prometeu a fost legat de o stâncă Eforturile omului de a atinge integritatea corespund, conform mitului, sacrificiului voluntar al sinelui de dragul robiei existenței pământești Aici voi semnala doar această corespondență fără a intra în detalii Cu toate acestea, există atât de multe elemente de mit în această imagine, încât, dacă mintea pacientului nu era complet orbită (și nu există nicio dovadă în acest sens), ea ar putea distinge cu ușurință ego-ul de sine În această etapă, este important să se prevină inflația, care poate duce la consecințe nedorite dacă, în momentul în care eul este recunoscut, acesta nu s-ar identifica cu el și nu ar fi conștient de insight-ul atins Când impulsul natural de identificare cu sine este realizat, individul are o oportunitate de aur de a se elibera de puterea inconștientului Dar dacă această ocazie este ratată sau nu este folosită, situația nu rămâne aceeași, ci duce la suprimarea și disocierea personalității Dezvoltarea conștiinței, la care poate duce realizarea sinelui, se transformă într-o regresie Trebuie să subliniez că această realizare nu este atât un act intelectual, cât un act moral, în comparație cu care înțelegerea intelectuală are o importanță secundară Din acest motiv, simptomele descrise pot fi observate și la pacienții care, nedorind să recunoască motivele subiacente, refuză să rezolve sarcina care le-a fost atribuită de soartă Aș dori să atrag atenția asupra următoarei caracteristici: un copac nu are frunze, iar ramurile lui ar putea fi la fel de bine rădăcini Toată vitalitatea lui este concentrată în centru, în figura umană, reprezentând floarea și fructul său O persoană ale cărei rădăcini sunt atât dedesubt, cât și de deasupra este ca un copac care crește atât în sus, cât și în jos în același timp Ținta nu este nici deasupra, nici dedesubt, este în centru KG Jung Figura Ideea dezvoltată în imaginea anterioară apare din nou într-o formă oarecum modificată Această idee, se poate spune cu certitudine, este în curs de conturare, întrucât gândul conștient al pacientului urmează doar o anumită senzație nedefinită, luând contur treptat în procesul desenului Ar fi destul de imposibil să se formuleze clar în prealabil ceea ce [ideea] dorește să exprime Structura imaginii este o mandală, împărțită în patru părți, cu punctul din mijloc deplasat în jos până la picioarele figurii Figura în sine este situată în partea superioară și aparține astfel tărâmului luminii Această mandala este o inversare a crucii tradiționale creștine, cu partea alungită sub cruce Trebuie să concluzionăm din această imagine că sinele a fost realizat în primul rând ca un corp ideal de lumină, care a luat totuși forma unei cruci creștine inversate Având în vedere că punctul de intersecție al razelor acestora din urmă este mai aproape de vârf, scopul inconștientului, luptă spre centru, este deplasat în sus, iar privirea în jos a figurii umane arată că scopul său se află dedesubt Un scurt fascicul vertical al unei cruci de lumină se sprijină pe pământul negru, iar în mâna stângă figura ține un pește negru luat dintr-o sferă întunecată Un gest similar, ondulat, al mâinii drepte spre un pește care iese din partea stângă (adică din inconștient) este caracteristic unui pacient care a studiat Teozofia și, în consecință, a fost sub influența indiană Peștele are o semnificație soteriologică atât în creștinism, cât și în hinduism (ca peștele lui Manu și ca avatar al lui Vishnu) Se poate presupune (vezi fig ) că pacientul era familiarizat cu Bhagavad Gita, care spune (X, ): „Între cei mobili, eu sunt peștele makara”* Makara este un delfin sau un tip de Leviathan și unul dintre simbolurile chakrei svadhisthana din Tantra yoga Acest centru este situat în regiunea vezicii [urinale] și este caracterizat ca o zonă de apă - * Traducere de V S Sementsov - în cartea: Bhagavad Gita, M , Literatura răsăriteană, Arborele filosofic simboluri de pește și lună Deoarece chakrele sunt posibil echivalentul unor localizări anterioare ale conștiinței (chakra anahata, de exemplu, corespunde grecilor) , svadhisthana este probabil cea mai timpurie localizare Din această zonă provine simbolul peștelui cu numenul său străvechi Ne amintim de „zilele Creației”, vremurile în care s-a născut conștiința și unitatea primordială a ființei nu era încă tulburată de amurgul reflecției, omul înota ca un pește în oceanul inconștientului În acest sens, peștele demonstrează restabilirea stării paradisale a pleromei sau, în limbajul tantrismului tibetan, Bardo Plantele de la poalele figurii sunt înrădăcinate chiar în aer Arborele, nimfa copacului și plantele se ridică toate de pe pământ sau, mai probabil, se află la punctul de origine al coborârii către acesta Acest lucru sugerează, de asemenea, peștele ca un emisar al adâncurilor Această situație, din experiența mea, este foarte neobișnuită și probabil datorată influenței teosofice Umplerea minții cu concepte ideale este o caracteristică a teosofiei occidentale, nu o confruntare cu umbra și lumea întunericului Nu putem deveni iluminat imaginând figuri de lumină - pentru aceasta este necesar să ne dăm seama ce se află în întuneric Această procedură este însă neplăcută și, prin urmare, nu este populară Figura Spre deosebire de precedentul, acest tablou are un caracter în întregime occidental, deși operează cu categoria arhetipală a nașterii unui zeu dintr-un copac sau dintr-o floare de lotus Lumea arhaică a plantelor din perioada Carboniferului ilustrează starea de spirit în care se afla artista când a prevăzut intuitiv nașterea sinelui Figura umană care crește dintr-o plantă arhaică reprezintă uniunea și chintesența a patru capete de la bază, în conformitate cu conceptul alchimic conform căruia Piatra este compusă din patru elemente Conștientizarea arhetipului îmbogățește experiența cu calitatea primatului Împărțirea unei plante în șase segmente, ca atât în tărâmul fanteziei, poate fi foarte accidentală Totuși, nu trebuie uitat că numărul șase (senarius) era considerat în antichitate drept „aptissimus generationi” (cel mai potrivit pentru generație)” KG Jung Figura Desenat de același pacient ca fig Figura feminină, purtând coroana copacului, este în poziție șezând - din nou cu o schimbare în jos Pământul negru, care inițial era mult sub picioarele ei, se află acum în pântecele ei sub forma unei bile negre, în regiunea chakrei manipuraka, care coincide cu plexul solar (paralela alchimică cu acesta este „soarele negru” ” ) Aceasta înseamnă că principiul întunecat (umbra) a fost integrat și acum este resimțit ca un fel de centru al corpului Poate că această integrare este legată de semnificația euharistică a peștelui: mâncarea acestuia implică o participare mistică cu Dumnezeu Multe păsări zboară în jurul copacului Întrucât păsările simbolizează gândurile înaripate, trebuie să concluzionăm că figura feminină este separată progresiv de lumea gândirii, în timp ce centrul s-a deplasat în jos, astfel încât gândurile au revenit la elementul lor natural Ea și gândurile ei erau anterior identice, astfel încât a ajuns să fie ridicată de pe pământ ca și cum ar fi o creatură aeriană, în timp ce gândurile ei și-au pierdut libertatea de zbor, deoarece trebuiau să susțină greutatea unei ființe umane în aer Figura Procesul de separare de lumea gândirii continuă Demonul masculin , care aparent s-a trezit brusc, se arată triumfător: el este animusul, personificarea gândirii masculine la o femeie (și latura ei masculină în general) Starea anterioară de suspensie a pacientului este eliminată și se transformă în subordonare animusului Diferențierea dintre conștiința feminină și animusul ei înseamnă eliberare pentru ambele Propoziţia „Eu sunt jocul jucătorului de noroc” se referă probabil la Bhagavad Gita, X, : „Eu sunt zarul” Krishna spune asta despre el însuși Secțiunea din care este luat citatul începe cu cuvintele (X, - ): „Eu sunt sufletul tuturor ființelor, Gudake-sha, în chiar inima rămân; Eu sunt începutul lor, eu sunt griul Arborele filosofic dina, și sfârșitul tuturor ființelor sunt și eu Printre Adityas sunt Vishnu; printre lumini sunt Soarele strălucitor Asemenea lui Krishna, Agni este zarul în Shatapatha-Brahmana al Yajurveda: „El (Adhvaryu) aruncă zarurile cu cuvintele: „O, Sfinte, Swaha,” cădește-te cu raze Surya” la mijloc între frați !” Căci acest teren de joc este același cu „Agni abundent”, iar oasele sunt cărbunii lui și, prin urmare, lui (Agni) îi place” Ambele texte leagă lumina, soarele și focul, precum și zeul și zarurile În mod similar, Atharva Veda vorbește despre „splendoarea care este în car, în zaruri, în puterea taurului, a vântului, Parjanya ’ și în focul Varunei” „Splendoarea” corespunde a ceea ce este cunoscut în psihologia primitivă ca „mana” și în psihologia inconștientului ca „cathexis libidoului” sau „valoare emoțională” sau „atitudine senzuală” În ceea ce privește intensitatea emoțională, care este factorul decisiv pentru conștiința primitivă, fluxul extrem de eterogen al lucrurilor, furtuna, focul, puterea taurului și jocul de zaruri pot fi identice În fluxul emoțional, jocul și jucătorul coincid Acest șir de gândire poate ajuta la explicarea stării de spirit a imaginii, care exprimă eliberare și ușurare Pacientul a simțit clar acest moment ca suflarea noumenului divin Astfel, textul Bhagavad Gita arată clar că Krishna este sinele cu care se identifică animusul pacientului Această identificare apare în mod regulat, în timp ce umbra, partea întunecată, nu a fost suficient realizată Ca orice arhetip, animusul are chipul lui Ianus și, pe lângă aceasta, este limitat ca principiu pur masculin Prin urmare, este foarte nepotrivit să reprezinte totalitatea atât a lui Dumnezeu, cât și a sinelui Ar fi trebuit să fie mulțumit de funcția de mediator Generalizările caracteristice teozofiei indiene l-au determinat pe pacient, printr-un fel de scurtcircuit psihologic, să identifice animusul, cel puțin provizoriu, cu întregul, și să-l plaseze în locul eului * Transl V S Sementsov — Aprox ed KG Jung Figura Un motiv asemănător ca în fig , este prezentată aici într-o formă ușor diferită de autorul fig Stilizarea unui copac fără frunze este extrem de abstractă, la fel ca figura de pitic dintr-o sutană monahală Mâinile întinse exprimă motivul crucii și al echilibrului Ambiguitatea figurii este subliniată pe de o parte de o pasăre care zboară de sus , pictată ca o floare fantastică, iar pe de altă parte de o săgeată clar falică care se ridică din rădăcini Demonul este astfel echilibrul dintre stânga și dreapta, precum și uniunea dintre intelect și sexualitate, la fel cum dualul alchimic Mercur în formă de piatră este un cuaternar compus din patru elemente Panglica care înconjoară globul amintește de panglica despre care am discutat în An Inquiry into the Process of Individuation Acolo pacientul însuși a confundat-o cu argint viu Conceptul de Mercur alchimic provine exclusiv din psihologia masculină și simbolizează opoziția tipică dintre Nus și sex, care decurge din absența unui Eros feminin care să le unească Figura animusului din imagine este produsul unei psihologii pur masculine, cristalizată din psihicul feminin în timpul procesului de individuare Figura Opera de artă a aceluiași pacient care a creat tabloul anterior Copacul de aici s-a transformat într-un lotus înflorit, cu o figură asemănătoare unui gnom așezată în interiorul florii, ceea ce ne amintește de lotus, leagănul zeilor Influențele orientale sunt clar vizibile în aceste două imagini, dar acesta este ceva diferit de fig iar fig Aceasta nu are nicio legătură cu filosofia indiană, care este studiată și imitată de Occident, întrucât acest pacient s-a născut în Orient, dar nu a avut însă timp să-și asimileze în mod conștient Teozofia Cu toate acestea, în interior, ea era atât de saturată de influența lui încât a avut un efect foarte semnificativ asupra echilibrului ei mental arbore filozofic Figura În acest desen, demonul este plasat clar pe fundal, dar coroana copacului a suferit o dezvoltare foarte notabilă: apar frunze și flori, formând un fel de coroană în jurul centrului ca buton-buton Alchimiștii foloseau termenul de corona sau diadema cordis tui (diadema inimii tale), însemnând prin aceasta un simbol al perfecțiunii Coroana apare în pictură ca punct de încoronare sau punct culminant al procesului de dezvoltare simbolizat de copac Ea a luat forma unei mandale, „floarea de aur” a chinezilor și „floarea de safir” a alchimiei occidentale Animusul nu mai uzurpează locul sinelui, este transcendet de el Reproduc acest tablou cu o oarecare ezitare, deoarece, spre deosebire de altele, materialul nu este „pur” în sensul de a fi influențat de ceea ce pacientul a citit sau auzit de la alții Este, totuși, „autentică” în sensul că a fost reprodusă spontan și exprimă experiența interioară în același mod ca și celelalte, doar mult mai clar grafic, pentru că pacienta a putut folosi acele idei care se potriveau cel mai mult cu tema ei Prin urmare, această lucrare reunește o mulțime de materiale pe care nu vreau să le comentez aici, întrucât componentele sale esențiale au fost deja discutate sau pot fi găsite în literatura de specialitate Oricum, compoziția reală a lemnului este eminamente originală Reproduc imaginea doar pentru a arăta ce efect poate avea o cunoaştere a simbolismului asupra unor astfel de configuraţii Voi încheia seria mea de reproduceri cu un exemplu literar al simbolismului spontan al unui copac În poemul său „Soleil Noir”* ( ), Noel Pierre, un poet francez contemporan pe care nu îl cunosc personal, a descris o experiență inconștientă autentică: J'arrivaus de la sorte sur une crape D'ou baîillait ubn aven embue Une foule compacte s'y pressait Des quatre directions Je m'y meelais Je remarquais que nous roulions en spirale, *Soare negru (fr ) - Notă, trad KG Jung Un tourbillon în l'entonnoir nous aspirait Dans l'axe, un catalpa gigantesque Ou pendaient Ies coeurs des morts, A chaque fourche avait elu residence Un petit sage qui m'observait en clignotant Jusqu'au fond, ou s'etalent Ies lagunes Quelle quietude, au Noeud des Choses! Sous l'Arbre de ma Vie, le Demier Fleuve Entoure une Ile ou s'erige Dans Ies brumes un cum de roche grice, Une Forteresse, la Capitale des Mondes Principalele puncte ale acestei descrieri sunt: ( ) Centrul universal al umanității ( ) Mișcare în spirală ( ) Arborele vieții și al morții ( ) Inima ca centru al vitalității umane în legătură cu arborele ( ) Înțelepciunea naturală sub formă de gnom ( ) Insula ca sediul arborelui vieții ( ) Cub=piatra filosofală=comoară păstrată de lemn eu NOTE REPREZENTĂRI INDIVIDUALE ALE SIMBOLULUI ARBORULUI Vezi AIOP, p [Vezi „Psihologia transferului”, fig unu ] [Comparați „Psihologie și alchimie”, fig ("Pandora") și (imaginea lui Hermes) De chemia - opera lui Zadit Senior - Notă, ed ] Ruland, Lexiconul Alchimiei, p „Epistola ad Hermannum”, Theatrum chemicum, V ( ), p a [Cm Hieroglifele lui Horapollo, tr Boas, p ] alin Mudra (Skt ) este un gest ritual sau magic Pentru teoria chakrelor, vezi Avalon, The Serpent Power Cât despre <pp VE<; — vezi Oniens, The Origins of European Thought, pp și urm Vezi Spiritul Mercur, p p Vezi Evans-Wentz, The Tibetan Book of Dead, p lOlff Philo, De opificio mundi Sinonim cu caput corvi și nigredo cm Mylius, Philosophia reformata p , unde se spune că anima media natura este înrădăcinată în nigredo [sufletul este mediu în natură (lat ) Notă ed ] Acesta este aproximativ echivalentul a ceea ce eu numesc inconștientul colectiv Vezi „Alop”, alin sl Prin care mă refer la baitsos greci, și nu la diavolul creștinilor Cărțile Sacre ale Răsăritului, VIII, p Din păcate, nu am putut întreba pacienta despre sursa acestei afirmații, dar știu că ea cunoștea Bhagavad Gita zei solari Un preot care citește textele Yajur Veda Matchmaker este una dintre silabele sacre Se pronunță în timpul recitării Vedelor în timpul unei furtuni (Apastamba, în Cărțile Sacre ale Răsăritului, II, p ) și în timpul jertfei către zei Surya este soarele Cărțile Sacre ale Răsăritului, XLI, p KG Jung Dumnezeul ploii [și al tunetului] Dumnezeul Cerului - Cărțile Sacre ale Răsăritului, XLII, p Vezi barza pe copac, alin sl Vezi „Spiritul Mercur”, par , fig „Am dat de o ruptură printre stânci, Unde s-a deschis pântecele cețos Mulțimea s-a repezit acolo Din patru laturi Și m-am amestecat cu ea Am observat - mișcarea noastră în spirală, Whirlpool ne poartă în jos O turlă colosală își îngustează centrul acolo; Pe el, ca fructele, inimile morților Pe fiecare vlăstar se cocoța Micul Înțelept, făcându-mi cu ochiul Chiar în fundul lagunelor se întindeau, Ce liniște la axa lumii! Sub copacul vieții mele, ultimul râu spală Acea insula, unde se înalță un cub cenușiu de stâncă În mijlocul ceții, - Cetatea, Capitala Universurilor Adesea reprezentat ca un șarpe mier frunze și flori în formă de inimă în fig , , Copac cu muguri și flori albe Crește pe o insulă în mijlocul mării Orez Copacul este situat pe glob și seamănă cu un baobab ale cărui rădăcini sfâșie mica planetă pe care a trăit Micul Prinț de Saint-Exupéry De asemenea, seamănă cu arborele lumii Pherekid, arborele șaman și axa lumii Orez Copac abstract reprezentat ca o menora sau brad de Crăciun Lumina simbolizează iluminarea și extinderea conștiinței Orez Compoziție folie de aur, asemănătoare cu aurea arborelui alchimic și arborele spațial Bilele de aur reprezintă corpuri cerești Orez Copacul crește din apă Are flori roșii Limbi de flacără care se ridică din apă acoperă copacul și ating ramurile Orez Copacul este vopsit în roșu aprins și crește în sus și în jos în apă în același timp Orez Copacul a spart grosimea pământului Orez Ramurile copacului se termină în limbi de flacără, el crește din corpul femeii Simbolizează pământul și apa, este întruchiparea ideii că arborele reprezintă un proces care își are originea în inconștient Vedeți copacul lumii mexicane care crește în pântecele unei zeițe pământului (Lewis Spence, The Gods of Mexico, p ) Orez Desen al unui băiețel de unsprezece ani Orez Unirea contrariilor este reprezentată de doi arbori împletite și legați printr-un inel Crocodilii din apă reprezintă contrarii separate, deci sunt periculoși Orez Contrastând un copac care crește vertical cu un șarpe care se târăște pe orizontală Șarpele se va așeza pe arborele cunoașterii Orez Atât soarele dintre ramuri, cât și șarpele dintre rădăcinile copacului sunt înconjurate de un halou, indicând unirea reușită a copacului și a șarpelui Orez Un copac are + ramuri Ramura centrală poartă soarele, celelalte patru poartă stelele Interiorul gol al copacului este închis de o ușă Pasărea plânge „pentru că a uitat cheia” Orez Aceasta și următoarea poză sunt luate din seria „mitul eroului” Eroul este însoțit de un prieten apropiat sub forma unui dragon mic, verde, încoronat Copacul crește dintr-un cufăr de metal care conține o comoară secretă Orez Copacul acoperă cu rădăcinile sale un cufăr de metal și, de îndată ce eroul atinge frunza, din ea izbucnesc flăcări Orez Efectuat de același pacient într-un stadiu incipient Un safir este ascuns în rădăcinile unui copac Orez Efectuat ulterior de același pacient Un copac înflorit, împreună cu discul solar, răsare dintr-un cerc magic în care este închis ouroboros, împreună cu un safir în centru Orez Arborele cosmic este ținut de pământ și nu poate crește în sus Orez O stare regresivă similară (în ciuda faptului că desenul a fost realizat de o altă persoană), dar asociată cu un nivel mai înalt de conștiință Orez Copacul are un caracter cosmic, cu o păpușă multicoloră ascunsă în trunchi Orez Același motiv realizat de un alt pacient O siluetă adormită este deja vizibilă aici Orez Silueta adormită se trezește și este pe jumătate despărțită de copac Șarpele îi șoptește la ureche; o pasăre, un leu, un miel și un porc completează scena cerească Orez Arborele însuși ia formă umană și poartă soarele În fundal este o panglică ondulată de sânge care oscilează ritmic în jurul insulei Orez Realizat de același pacient ca și Fig - Figura unei femei ia locul unui copac Discul solar în acest caz reprezintă simbolul individuației, dovadă fiind cuaternarul, alimentat de patru râuri multicolore care curg din patru munți și cu patru animale pe laterale Peisajul este ca un paradis Orez Copacul reprezintă o figură feminină înconjurată de un șarpe și ținând în mână două bile luminoase Părți ale lumii sunt marcate cu știuleți de porumb și patru animale: o pasăre, o broască țestoasă, un leu și o lăcustă Orez Cea mai mare parte a copacului este înlocuită cu o figură feminină, iar partea sa inferioară ia forma unei cruci Dedesubt este pământul, pe cer este un curcubeu Orez Copacul se află într-o pădure de pini de apă preistorici Crește ca pistilul unei flori (în șase etape) dintr-un caliciu de flori care poartă patru capete umane Capul femeii iese din petale Orez Desenul aceluiași pacient care a efectuat fig Frunzele care cresc din capul unei femei sunt înconjurate de păsări zburătoare Orez Desenând din același pacient, dar aici copacul crește din capul unui bărbat care se înalță deasupra curcubeului Orez Desenul aceluiași pacient care a efectuat fig Un copac stilizat al lumii încununează o minge înfășurată într-o panglică multicoloră Trunchiul este o figură masculină demonică cu o pasăre care coboară de sus și un simbol falic care se ridică de jos Orez Efectuat de același pacient Copacul s-a transformat într-un lotus cu o figură asemănătoare unui gnom înăuntru Capul său este înconjurat de o mandală cu un centru ca o floare și înconjurat de o coroană sau coroană Orez Din nou, copacul este descris ca o floare și simbolizează unirea unei serii de contrarii Mai jos sunt o lebădă și o creatură asemănătoare pisicii; următorii sunt Adam și Eva, acoperindu-și fețele de rușine; apoi un mare pescar cu pește și un șarpe cu trei capete; în centru - patru heruvimi ai lui Ezechiel, pe laturi - soarele și luna; apoi o floare ușoară cu un băiat încoronat înăuntru; deasupra - o pasăre cu un ou strălucitor, încoronată cu un șarpe și două mâini turnând apă dintr-un ulcior Orez II ISTORIA SI INTERPRETAREA SIMBOLULUI ARBORULUI LEMNUL CA ARHETIP După ce am dat câteva exemple de simbolism arboreesc modern reprodus spontan în prima parte a eseului, în partea a doua aș dori să vorbesc puțin despre fundalul istoric al acestui simbol pentru a justifica denumirea de „Arborele filosofic” Deși este destul de evident pentru oricine familiarizat cu materialul că exemplele mele nu sunt altceva decât exemple specifice ale simbolismului larg răspândit al copacului, este totuși important să știm ceva despre fundalul lor Ca toate simbolurile arhetipale, simbolul copacului a suferit o dezvoltare semantică de-a lungul secolelor Acum este foarte departe de semnificația arborelui șaman original, deși unele trăsături rămân în continuare principalele Forma psihoidă care stă la baza oricărei imagini arhetipale își păstrează caracterul în toate etapele de dezvoltare, deși este capabilă empiric să varieze la infinit Forma exterioară a copacului se poate schimba în timp, dar bogăția și vitalitatea simbolului se exprimă mai clar în schimbarea sensului său Prin urmare, aspectul semnificației este cel mai esențial pentru fenomenologia simbolului arborelui Vorbind într-un mod obișnuit, cele mai comune asocieri cu sensul său sunt creșterea, viața, desfășurarea formei în sens fizic și spiritual, dezvoltarea, creșterea de jos în sus și de sus în jos, aspectul matern (protecție, adăpost, fructe hrănitoare, sursă de viață, seriozitate, constanță, legătură puternică cu rădăcinile, dar și „atașament față de un loc”), bătrânețe, individualitate și, în final, moarte și renaștere KG Jung Această caracterizare este rezultatul multor ani de cercetare a afirmațiilor pacienților individuali Cititorul acestui eseu, departe de psihologie, va fi uimit de cantitatea de material conținută în basm, mit și poezie, și manifestată în ilustrații În acest sens, este surprinzător cât de rar oamenii cu care am vorbit au fost conștienți de existența unor surse de acest fel Motivele principale pentru aceasta sunt: ( ) În general, oamenii se gândesc puțin, dacă este deloc, la originea imaginilor din visele lor și cu atât mai puțin la motivele mitului ( ) Sursele au fost uitate ( ) Sursele nu au fost niciodată și în nici un fel conștiente; cu alte cuvinte, sunt imagini noi, creații arhetipale A treia posibilitate este mult mai puțin rară decât s-ar putea presupune Dimpotrivă, se întâmplă atât de des încât un studiu comparativ al simbolurilor devine inevitabil în explicarea producerii spontane a inconștientului Noțiunea larg răspândită că mitologiile sau motivele mitice sunt întotdeauna asociate cu tradiția se dovedește a fi neîntemeiată, întrucât pot apărea oriunde, oricând și la orice individ, indiferent de tradiție O imagine poate fi considerată arhetipală dacă se poate dovedi că există în cursul istoriei umane, în formă identică și cu sens neschimbat Aici trebuie distinse două extreme: ( ) Imaginea este clar definită și asociată în mod conștient cu tradiția ( ) Imaginea este, fără îndoială, autohtonă, iar tradiția aici nu este presupusă, ci doar asumată Gradul de penetrare reciprocă între aceste extreme poate fi oricare Datorită naturii colective a imaginii, este adesea imposibil să se stabilească întreaga gamă de semnificații ale materialului asociativ al unui individ Dar din moment ce este important în scopuri terapeutice practice, aici devine evidentă necesitatea unor studii comparative ale simbolurilor pentru psihologia medicală În acest scop, cercetătorul trebuie să apeleze la acele perioade ale istoriei omenirii în care formarea simbolului era încă nestingherită, adică atunci când nu exista nicio critică epistemologică a formării imaginilor și când, ca urmare, fapte, necunoscute în ele însele, ar putea fi exprimate într-o anumită formă vizuală Acest tip de perioadă este cel mai apropiat Arborele filosofic kii us - epoca filosofiei naturale medievale, care a atins apogeul în secolul al XVII-lea, iar în secolul al XVIII-lea a lăsat treptat locul științei Ea a atins cea mai remarcabilă dezvoltare în domeniul alchimiei și al filozofiei ermetice Aici, ca într-un rezervor, au fost adunate cele mai vechi și mai importante mitologie ale lumii antice În mod semnificativ, filozofia ermetică a fost practicată în principal de medici LEMNUL ÎN TRATAMENTUL YODOK GREVER Aș dori acum să arăt cum s-a reflectat fenomenologia arborelui în mediul epocii premergătoare celei amintite Holmberg , care a scris un studiu cuprinzător al arborelui vieții, spune că acesta este „cea mai magnifică legendă a omenirii”, confirmând astfel că arborele este esențial pentru mitologie și imaginea este atât de răspândită încât soiurile sale pot fi găsite peste tot Arborele apare adesea în textele alchimice medievale și, în general, reprezintă creșterea substanței secrete și transformarea ei în aur filosofic (sau alt scop final, indiferent de numele pe care îl poartă) În tratatul lui Pelagius, citim că Zosim a asemănat procesul de transformare cu „un copac bine îngrijit, o plantă udată, care, umflându-se cu apă din belșug și încolțind în aer umed și cald, înflorește și rodește datorită virtutea și calitățile speciale (loіbtgzi) ale naturii” Un exemplu tipic al acestui proces poate fi găsit într-un tratat al lui Yodok Grever, care a fost publicat pentru prima dată la Leiden în Întreaga lucrare este structurată ca o descriere a procesului de creștere a unui copac din cereale într-o grădină bine întreținută, în în care niciun străin nu poate intra Solul este format din Mercur purificat; Saturn, Jupiter, Marte și Venus formează trunchiul(ele) al copacului, iar Soarele și Luna le furnizează semințe Aceste denumiri planetare se referă parțial la metalele corespunzătoare, dar putem deduce ce înseamnă ele din următoarea observație a autorului: „Nu este aurul obișnuit care intră în joc aici, nici Mercurul obișnuit, nici argintul obișnuit, nici nimic altceva care este obișnuit, dar [metale] KG Jung Filosofii” Componentele de lucru pot fi astfel orice În orice caz, ele sunt imaginare, deși au fost exprimate în exterior prin substanțe chimice Numele planetare se referă în cele din urmă nu numai la metale, ci și, așa cum știa fiecare alchimist, la temperamentele astrologice, adică la factorii psihici Ele constau din dispoziții instinctive care evocă anumite fantezii și dorințe și, astfel, își manifestă caracterul Lăcomia, ca una dintre forțele motrice originale ale artei regale, apare de fapt în termenul aurum non vulgi*, deși tocmai aici găsim o schimbare a motivației și o schimbare a scopului într-un alt plan În pilda de la sfârșitul tratatului, bătrânul înțelept îi spune adeptului: „Fiule, lepădă cursele dorințelor lumești” Chiar și atunci când – așa cum, fără îndoială, se întâmplă adesea – procedura descrisă de autor nu are alt scop decât producerea aurului obișnuit, sensul psihic al Operei apare încă în nomenclatura simbolică pe care o folosește indiferent de atitudinea sa conștientă față de subiect În tratatul lui Grever, această etapă a fost depășită și el admite deschis că scopul Actului „nu este al acestei lumi” În consecință, încheind un tratat despre „procesul universal al lucrării noastre” , autorul spune că este „un dar de la Dumnezeu, care conține misterul unității indivizibile a Sfintei Treimi Este cea mai minunată dintre toate știința, teatrul întregii naturi și anatomie, astrologia pământească , o dovadă a atotputerniciei lui Dumnezeu, o confirmare a învierii morților, un exemplu al izolării păcatelor, o dovadă inconfundabilă a judecata viitoare și o oglindă a fericirii veșnice Cititorul modern al acestei laudative nu poate să nu simtă că toate acestea sunt o exagerare și neadevărate, îi este greu să-și imagineze, de exemplu, cum ar putea știința alchimiei să includă Sfânta Treime O comparație atât de entuziastă cu misterele religiei suna jignitor în Evul Mediu Aceste ziceri, deși nu sunt neobișnuite, au devenit chiar tema unor tratate în secolul al XVII-lea, deși predecesorii lor au fost deja întâlniți în secolele al XIII-lea și al XIV-lea După mine * Nu aurul negrului (lat ) - Notă, trad Arborele filosofic Intuitiv, ei nu trebuiau să reprezinte întotdeauna doar o păcăleală, deoarece autorii aveau încă ceva clar în minte Se pare că au văzut o paralelă între procesul alchimic și ideile de religie - o paralelă care, fără îndoială, nu este evidentă pentru noi O punte între două tărâmuri atât de diferite ale gândirii nu poate fi construită decât dacă luăm în considerare factorul comun ambelor: tertium comparationis*, adică elementul psihologic Desigur, alchimistul s-ar fi apărat la fel de indignat împotriva acuzației că ideile sale despre chimicale ar fi fost o fantezie, ca și un metafizician de astăzi care crede că afirmațiile sale reprezintă mai mult decât un simplu antropomorfism Așa cum alchimistul a fost incapabil să facă distincția între lucrurile așa cum sunt și ideile sale despre ele, tot așa și metafizicianul modern crede că opiniile sale oferă o expresie adecvată obiectului metafizic Acest lucru, evident, nu s-ar fi întâmplat niciodată cu niciunul dintre ei dacă distincția dintre reprezentări și obiectele corespunzătoare lor ar fi existat încă din cele mai vechi timpuri Dar spre deosebire de metafizicieni și teologi în special, alchimiștilor le lipseau tendințele polemice; cel mult, se plângeau de limbajul întunecat al autorilor, pe care nu-i puteau înțelege După cum este clar pentru orice persoană rezonabilă, în ambele cazuri avem de-a face în primul rând cu idei născute din fantezie - deși acest lucru nu dovedește că obiectul lor necunoscut nu există Indiferent de obiectul direcției ideii, ele sunt întotdeauna organizate în conformitate cu aceleași legi mentale care sunt arhetipuri Alchimiștii au înțeles acest lucru în felul lor când au insistat pe paralele între ideile lor și dogmele religioase, așa cum Grever compară procesul său sintetic cu Trinitatea Arhetipul comun în acest caz este numărul trei Ca adept al lui Paracelsus, trebuia să fie familiarizat cu triada paracelsiană de sulf, sare și mercur Sulful aparține sau reprezintă Soarele, iar sarea este similară cu Luna Cu toate acestea, el nu spune nimic despre sinteza acestor elemente: „Soarele și luna hrănesc semințele care * Al treilea preparat (lat ) - Aprox ed K G Jung unele sunt plantate în pământ (= Mercur) și, foarte probabil, alte patru planete formează trunchiul copacului Cele patru care urmează să fie unite într-unul se referă la tetrasomia alchimiei grecești, unde, conform planetelor, apar ca plumb, staniu, fier și cupru În consecință, în procesul henozei (combinației sau sintezei), așa cum a înțeles corect Michael Meyer , Grever a avut în vedere nu cele trei substanțe paracelsiene principale, ci tetrasomia antică, pe care la sfârșitul tratatului său o compară cu „unirea” a chipurilor Sfintei Treimi” Pentru el, triada Soarelui, Lunii și Mercur a fost punctul de plecare, materialul primordial ca atare în contextul simbolizării sămânței copacului și a pământului în care a fost semănat Aceasta este așa-numita coniunctio triptativa* Dar aici el este mai preocupat de coniunctio tetraptiva**, prin care cei patru sunt uniți într-o „unitate de fețe ” Acesta este un exemplu caracteristic al dilemei trei și patru, care joacă un rol important în alchimie, ca și bine- cunoscută axiomă a Mariei Profetesa TETRASOMIA Scopul tetrasomiei este reducerea (sau sinteza) cuaternarului contrariilor la unitate Numele planetelor indică în mod direct două diade, dintre care una binevoitoare (Jupiter și Venus), cealaltă malefică (Saturn și Marte), iar astfel de diade constituie adesea cuaternarul alchimic Zosimus oferă următoarea descriere a procesului de transformare care este necesar pentru prepararea tincturii: Ai nevoie de pământ format din două corpuri și apă formată din două feluri de natură pentru a-l umezi Când apa este amestecată cu pământul Soarele trebuie să lucreze pe această lut și să o transforme în piatră Această piatră trebuie arsă, iar arderea va dezvălui secretul acestei materii, adică spiritul, care este tinctura căutată de filosofi * Triplă alianță (lat ) - Notă, trad ♦♦ Unire cuaternară (lat ) - Notă, trad Arborele filosofic După cum arată textul, sinteza depinde de unificarea dublei diade Aceasta se exprimă mai ales clar într-o altă formă arhetipală a aceleiași idei: în structura căsătoriei regale care urmează căsătoriei verilor De regulă, o piatră se sintetizează din elementele cuaternare sau din ogdoada elementelor plus calități (rece/caldă, umedă/uscata) La fel, Mercur, cunoscut din cele mai vechi timpuri drept quadratus*, este substanța secretă prin a cărei transformare se produce lapisul, scopul opusului Astfel, în magia amoroasă a lui Astrampshos, apelul către Hermes spune: Numele voastre sunt în cele patru colțuri ale cerului Îți cunosc și formele: în Est ai forma unui ibis, în Vest ai forma unui babuin cu cap de câine, în Nord ai forma unui șarpe, dar în Sud ai forma a unui lup Planta ta este viţa de vie , care în acel loc este măslinul Îți cunosc și lemnul: este abanos etc Mercur cuaternar este, de asemenea, un copac sau spiritul lui vegetativ* Hermesul elenistic este, pe de o parte, o zeitate atotcuprinzătoare, după cum mărturisesc atributele menționate mai sus, dar, pe de altă parte, ca și Hermes Trismegistus, el este arhi-autoritatea alchimiștilor Cele patru forme ale lui Hermes din elenismul egiptean provin în mod clar din cei patru fii ai lui Horus Un zeu cu patru fețe este deja menționat în textele piramidale ale dinastiei a IV-a și a V-a Fețele se referă în mod evident la cele patru părți ale raiului – adică Dumnezeu este atotvăzător Budge subliniază că în capitolul SHP din Cartea Egipteană a Morților, același zeu apare ca un berbec cu patru capete din Mendes Inițial, Horus, care reprezenta chipul cerului, avea părul lung acoperindu-i fața, iar aceste șuvițe de păr erau asociate cu cei patru stâlpi ai lui Shu, zeul aerului, care susținea acoperișul patruunghiular al cerului Mai târziu, acești stâlpi au fost asociați cu cei patru fii ai lui Horus, care i-au înlocuit pe vechii zei ai celor patru părți ale raiului Hapi corespunde la nord, Duamutef la est, Amset la sud și Kebexe-nuf la vest Ei au jucat un rol important în cultul morților, ♦ Patraunghiular (lat ) - Notă, trad ♦♦Rachiu de legume (lat ) - Notă, trad KG Jung păzind morții în lumea interlopă Cele două brațe ale lui corespundeau lui Hapi și Duamutef, picioarele lui Amset și Kebeksenuf Cuaternarul egiptean era format din două diade, după cum reiese din textul Cărții morților: „Atunci Horus s-a întors către Ra: „Dă-mi doi frați divini în orașul Pe și doi frați divini în orașul Nekhen, care [ [ a venit] din trupul meu” Cuaternarul este de fapt laitmotivul ritualului pentru morți: patru oameni poartă un sicriu cu patru vase Canopic, sunt patru animale de sacrificiu, toate uneltele și vehiculele sunt cvadruple Formulele și rugăciunile se repetă de patru ori etc ” Se pare că cuaternarul avea o semnificație specială pentru defunct în legătură cu următoarele: cei patru fii ai lui Horus trebuiau să se asigure că cele patru părți (adică integritatea) corpului au fost păstrate Horus și-a născut fiii de către zeița Isis Astfel motivul incestului, care a continuat în tradiția creștină și extins mai târziu la alchimia medievală, a apărut cu mult înainte de aceasta în Egiptul antic Cei patru fii ai lui Horus sunt adesea reprezentați în picioare într-un lotus în fața bunicului lor Osiris, Mestkha cu cap de om, Hapi - cu cap de maimuță, Duamutef cu cap de șacal și Kebeksenuf cu cap de șoim Analogia cu viziunea lui Ezechiel (capitolele și ) este imediat evidentă Acolo, patru heruvimi aveau „asemănarea cu un bărbat” Fiecare dintre ei avea patru fețe - un bărbat, un leu, un vițel și un vultur - și astfel, ca fiii lui Horus, era un sfert uman și trei sferturi animal Pe de altă parte, în magia amoroasă a lui Astrampshos, toate cele patru forme sunt animale, probabil datorită caracteristicilor magice ale vrăjilor În spiritul predilecției egiptene pentru multiple patru, în viziunea lui Ezechiel există chipuri x Mai mult, fiecare dintre heruvimi are o roată În comentariile ulterioare, cele patru roți au fost interpretate ca Merkabah, carul În conformitate cu cei patru stâlpi ai lui Shu și cei patru fii ai lui Horus, ca zei ai celor patru direcții cardinale care susțin baldachinul cerului, a existat „firmamentul cerului, de culoarea cristalului insuportabil de strălucitor, întins peste capete „a heruvimilor Pe ea stătea tronul celui care avea „înfățișarea unui om”, dublul lui Osiris, care, cu ajutorul bătrânului Horus și al lui Seth, s-a înălțat la cer arbore filozofic Cele patru aripi ale heruvimului amintesc de geniul feminin înaripat care protejează sarcofagul faraonului Fiecare dintre fiii lui Horus avea un omolog feminin care îndeplinea aceeași funcție de protecție Heruvimii au fost, de asemenea, genii protectoare, așa cum sugerează Ezechiel : și : , unde proorocul, prin voia Domnului, pecetluiește crucea pe frunțile celor drepți pentru a-i apăra de pedeapsă Acesta este în mod clar semnul lui Dumnezeu, care în sine are semne de cvadruplu Crucea este un semn al patronajului Său Ca semne ale lui Dumnezeu și, de asemenea, simboluri în esența lor, cuaternarul și crucea semnifică întreg Deci Paulinus din Nola spune: „Întins pe cele patru laturi ale pomului crucii, el s-a întins în toate cele patru părți ale lumii, ca să poată chema la viață popoare de pe toate țărmurile îndepărtate; și de aceea Hristos Dumnezeul nostru, prin moartea Sa pe cruce, a arătat tuturor tuturor — cum se naște viața în ceea ce există și răul este distrus, cum ne ascundem eu și eu în spatele crucii, cum fiecare literă cu cele trei trăsături înfățișează diferite figuri de trinitate— un singur sens, desăvârșit în trinitate ” În simbolismul spontan al inconștientului, crucea ca cvadruplu corespunde sinelui, integrităţii omului Semnul crucii indică astfel acțiunea de vindecare a întregii sau a devenirii întregi În viziunea lui Daniel apar și patru animale Primul a fost ca un leu care „stă în picioare ca un om și i s-a dat o inimă de om” A doua era ca un urs, a treia era ca un leopard, iar a patra fiară era „îngrozitoare și îngrozitoare”, cu „dinți mari de fier” și „avea zece coarne Doar proprietățile speciale ale leului reprezintă într-o oarecare măsură partea umană a tetramorfului Toate cele patru sunt animale de pradă sau, în termeni psihologici, funcții care au fost reduse la dorință, și-au pierdut natura angelică și au devenit demonice în cel mai rău mod posibil Ele reprezintă aspectul negativ și distructiv al celor patru îngeri ai lui Dumnezeu, despre care Cartea lui Enoh spune că formează cercul său interior Această regresie nu are nimic de-a face cu magia (vezi pr ), ci mai degrabă exprimă demonizarea unei persoane sau a anumitor indivizi puternici În consecință, Daniel a interpretat KG Jung enumeră cele patru animale drept patru regi care urmează să se ridice de pe pământ ( : ) Tâlcuirea continuă ( : ): „Atunci sfinții Celui Prea Înalt vor primi împărăția și vor stăpâni împărăția în vecii vecilor” Asemenea unui leu cu inimă umană, această interpretare uimitoare se bazează pe aspectul pozitiv al cuaternarului și se referă la o stare binecuvântată și protejată a lucrurilor în care patru îngeri păzitori domnesc în cer și patru regi pe pământ, iar sfinții dețin împărăția Dar această stare fericită este pe cale de dispariție, pentru că a patra fiară a cuaternarului a căpătat o formă monstruoasă, are zece coarne și reprezintă „al patrulea regat pe pământ, diferit de toate împărățiile, care va devora întregul pământ, călca în picioare și zdrobește-l” ( : ) Cu alte cuvinte, pofta monstruoasă de putere va face cartierul uman din nou inconștient Acesta este un proces psihologic care poate fi observat destul de des, atât individual, cât și colectiv S-a repetat deja de nenumărate ori în istoria omenirii Prin Daniel și Enoh, natura cuaternară a fiilor lui Dumnezeu a pătruns foarte devreme în ideologia creștină Există trei evanghelii sinoptice și o evanghelie după Ioan, cărora le sunt atribuite simbolurile heruvimilor ca embleme Cele patru Evanghelii sunt în concordanță cu numărul coloanelor de pe tronul lui Hristos și, în plus, în Evul Mediu, tetramorful a devenit fiara de povară a Bisericii Dar toate acestea au fost speculații gnostice, în special despre cuaternitate Acest subiect este atât de vast încât nu are sens să vorbim despre el aici Aș dori doar să atrag atenția cititorului asupra sinonimiei lui Hristos, Logos și Hermes , precum și asupra coborârii lui Isus din așa-numita „a doua tetradă” după învățăturile valentienilor „Astfel, Domnul nostru în cuaternarul său păstrează forma unui tetractys și este format din ( ) spiritual, care vine de la Achamoth, ( ) mental, care vine de la creatorul lumii, ( ) corporal, creat cu artă inexprimabilă și ( ) divin, mântuitor” Astfel, tetrasomia alchimică și reducerea ei la unitate au o preistorie îndelungată care datează din timpuri anterioare tetraktiei pitagoreice, până în perioada antichității egiptene Din toate acestea putem concluziona cu ușurință că avem de-a face cu un arhetip al imaginii totalității, împărțit în Arborele filosofic patru părți Conceptele rezultate sunt întotdeauna de natură centrală, caracterizate de figuri divine și transferând aceste calități la substanțele secrete ale alchimiei Speculațiile cu privire la posibila semnificație metafizică a acestui arhetip nu sunt sarcina psihologiei empirice Nu putem decât să remarcăm că în producțiile psihice spontane precum visele și fanteziile funcționează același arhetip și reproduce în mod autohton, în principiu, aceleași figuri, semnificații și valori de mai multe ori Oricine studiază fără pasiune seria de desene de vis menționată mai sus va putea verifica adevărul concluziilor mele IMAGINE DE INTEGRITATE După o asemenea excursie în istoria Cuaternarului Hermetic, să revenim din nou la imaginea întregii în alchimie Unul dintre cele mai importante și mai importante mistere este aqua permanens și cop teios ale grecilor Această apă, în conformitate cu opinia unanimă atât a alchimștilor antici, cât și a celor de mai târziu, este un aspect al lui Mercur, iar Zosim vorbește despre această apă divină într-un fragment din ler-ul său! toi teioi ato<;:* Acesta este un mare mister divin care este căutat pentru că este întregul [tooto yâp eati to lav] Și din aceasta - întregul, și prin aceasta - întregul Două naturi, o substanță [oѵstia] Dar o [substanță] atrage pe cineva și o guvernează Este apă argintie, masculină și feminină, care curge mereu Nu poate fi dirijată Ea este întregul în toate Ea are viață și spirit, precum și putere distructivă [yvairetikoѵ] În ceea ce privește sensul central al lui aqua permanens, trebuie să trimit cititorul la scrierile mele anterioare „Apa” este secretul alchimiei, la fel ca Mercurius, lapis, fi-lius philosophorum etc Ca și ei, este o imagine a totalității și, după cum arată citatul de mai sus din Zosimas, așa a fost și în alchimia greacă din secolul al III-lea Textul nu lasă îndoieli în acest sens: apa este integritate Aceasta este „apă de argint” (= hydrargyrum), dar nu oSop de-k!ѵg|toѵ, „apă care curge etern”, adică mercur obișnuit, care în * Despre umiditatea divină (gr ) — Aprox ed K G Jung Alchimia latină a fost numită Mercurius crudus*, spre deosebire de Mercurius non vulgi** La Zosimus, mercurul este tgeitsa (spirit) „Întregul” lui Zosimas este un microcosmos, o reflectare a universului în cea mai mică particulă de materie și, prin urmare, se găsește în tot ce este organic și anorganic Întrucât microcosmosul este identic cu macrocosmosul, îl atrage și astfel provoacă un fel de apocatastază, restabilirea întregului individ la o stare de integritate originală Astfel, „fiecare bob devine grâu și fiecare metal devine aur”, așa cum spune Meister Eckhart; iar individul mic, solitar, devine „cel mai mare om”, homo maximus sau Anthropos, adică sinele Echivalentul moral al transformării fizice în aur este autocunoașterea, care este amintirea lui homo totutf Olympiodorus, citând instrucțiunile lui Zosim lui Teosebius, spune: „Dacă te înfrânezi cu smerenie în ceea ce privește trupul, te vei supune și în ceea ce privește patimile și, făcând aceasta, vei atrage divinul la tine și divinul, care este cu adevărat peste tot , va veni cu adevărat la tine Și dacă te cunoști pe tine însuți, îl cunoști și pe Dumnezeu, care este cu adevărat unul Hippolit confirmă acest lucru pe baza doctrinei creștine: Dar vei vorbi cu Dumnezeu și vei deveni un moștenitor de drept al lui Hristos Pentru că vei deveni Dumnezeu [ysyovag ydp Ѳsbd] Indiferent de suferința pe care o îndurați ca bărbat, trebuie să arătați că sunteți bărbat; dar tot ce aparține lui Dumnezeu, Dumnezeu a promis că ți-l va da, pentru că ai fost creat divin [Theoloit|Ѳd] și te-ai născut nemuritor „Acesta este Cunoaște-te pe tine însuți”, cunoașterea Dumnezeului care te-a creat Astfel, celui care se cunoaște pe sine, i se dă să cunoască pe Cel care l-a chemat Discuția de mai sus a bazei asociative a arborelui, propusă în lucrarea lui Yodok Grever, mi se pare un preludiu necesar pentru o discuție despre semnificația arborelui în alchimie O prezentare generală de acest fel poate ajuta cititorul să nu piardă din vedere întregul pe fondul confuziei inevitabile a * Mercur aspru (lat ) — Aprox ed ** Mercur rafinat (lat ) — Aprox ed Arborele filosofic opinii şi fantezii chimice Din păcate, introducerea mea nu va deveni mai accesibilă asimilării datorită numeroaselor paralele citate din alte domenii ale cunoașterii Ele nu pot fi ocolite, însă, deoarece ideile alchimiştilor au fost în mare măsură formate din presupuneri arhetipale inconştiente care stau la baza altor domenii ale gândirii umane NATURA ŞI ORIGINILE ARBORULUI FILOZOFIC În cartea mea „Psihologie și alchimie” am dedicat un capitol separat proiecției conținuturilor psihice (halucinații, viziuni etc ) și, în consecință, nu consider necesar să mă opresc aici asupra producerii spontane a simbolului arborelui în rândul alchimiştilor Este suficient să spunem că adeptul a văzut ramuri și crenguțe în replică unde a crescut și a înflorit copacul său El a fost sfătuit să observe creșterea, adică să o sporească cu o imaginație activă Această viziune era lucrul care trebuia căutat (res quaerenda) Lemnul era „preparat” la fel ca sarea Și așa cum un copac creștea în apă, așa s-a descompus în el, „a ars” și „s-a răcit” Se numea stejar , viță de vie , mirt Jabir ibn Hayan spune despre mirt: „Să știi că mirtul este o frunză și o ramură; nu este o rădăcină, și totuși o rădăcină El este atât rădăcina cât și ramura Ca rădăcină, este incontestabil o rădăcină atunci când este în contrast cu frunzele și fructele Este separat de trunchi și face parte din rădăcinile adânci ” Mirtul, spune el, este „ceea ce Mary numește treptele de aur și ceea ce Democrit numește pasărea verde Se numește așa din cauza culorii sale verde și pentru că păstrează această culoare ca mirtul, în ciuda schimbării căldurii și frigului” unsprezece Are şapte ramuri Gerard Dorn spune următoarele despre copac: După ce natura a plantat rădăcina copacului de metal în pântecele ei, adică o piatra care trebuie sa nasca in continuare metale, pietre pretioase, sare, alaun, vitriol, un izvor de mare, placut, rece sau cald, lemn de coral sau marcasit, iar trunchiul ei este fixat in pamant, acest trunchi este impartit in doua ramuri diferite, a căror substanță - un lichid care nu este ca oricare K G Jung fără apă, fără ulei, fără lut , fără slime, și nu trebuie gândit altfel decât ca un copac născut din pământ, care în sine nu este pământ, deși crește din el Ramurile cresc în așa fel încât să fie separate una de cealaltă la o distanță de două-trei climate, și același număr de regiuni: ca din Germania până în Ungaria sau chiar mai departe În acest fel ramurile diferiților copaci sunt distribuite pe întreg globul, la fel cum în corpul uman venele sunt distribuite de-a lungul diferitelor membre separate unul de celălalt Fructele acestui copac cad, iar copacul însuși moare și dispare în pământ „Ulterior, în conformitate cu legea naturală, un nou [copac] crește acolo ” În acest text, Dorn pictează un tablou impresionant al creșterii, creșterii, morții și renașterii arborelui filozofic Ramurile sunt niște vene care învârtesc în jurul întregului pământ și, deși ajung în cele mai îndepărtate puncte ale suprafeței pământului, toate aparțin aceluiași copac imens, care în mod clar are capacitatea de a se reînnoi Este destul de evident că un copac este gândit ca un sistem de vase de sânge Este alcătuit dintr-un lichid, ca sângele, iar când înmugurează spre exterior, se coagulează în fructe În mod ciudat, în cultura persană antică, metalele au fost asociate cu sângele lui Guyomart: sângele lui, după ce s-a înmuiat în pământ, s-a transformat în șapte metale Dorn adaugă la descrierea sa a arborelui o scurtă observație asupra căreia aș dori să atrag atenția cititorului, deoarece permite o perspectivă foarte profundă a ceea ce este modul clasic de gândire alchimică El spune: Acestea și lucruri asemănătoare decurg din adevărata fizică, precum și din izvoarele adevăratei filosofii și din ele, prin contemplarea meditativă a faptelor miraculoase ale lui Dumnezeu, adevărata cunoaștere a autorului suprem și a puterii lui umbrește ochii spirituali ai filozofilor, așa că că până și pentru ochii trupești această lumină este vizibilă Pentru astfel de ochi, ascunsul devine vizibil Dar Satana grec a sădit neghină și semințele lor nedrepte în câmpul filozofic al adevăratei înțelepciuni, și anume Aristotel, Albert*, Avicenna , Razis și oameni din acea rasă, care este neprietenoasă cu lumina lui Dumnezeu și cu lumina naturii și care a pervertit adevărul fizic integral înapoi în timp, când numele Sophia a fost înlocuit cu Filosofie *Grozav - Notă, trad arbore filozofic Dorn a fost un adept al lui Platon și un oponent fanatic al lui Aristotel și, se pare, și al empirismului științific ca atare Poziția sa era în esență aceeași cu atitudinea lui Robert Fludd față de Johannes Kepler Practic a fost o contradicție de lungă durată a universalelor, o opoziție între realism și nominalism, care în epoca noastră științifică a fost rezolvată în favoarea tendinței nominaliste În timp ce abordarea științifică încearcă, pe baza unui empirism atent, să explice natura în termenii ei proprii, filosofia ermetică are ca scop o explicație care include psihicul în descrierea generală a naturii Empiristul încearcă, mai mult sau mai puțin cu succes, să uite principiile explicative arhetipale, adică domeniul psihicului care este sine qua non al procesului cognitiv, sau să le suprime în interesul „obiectivității științifice” Filosoful hermetic consideră acest departament al mentalului, adică arhetipurile, ca componente integrante ale tabloului empiric al lumii El nu era încă atât de dominat de obiect încât să ignore prezența tangibilă a psihicului sub forma unor idei eterne pe care le simțea a fi realitate Nominalistul empiric, în schimb, are deja o atitudine modernă față de psihic, și anume că trebuie eliminat ca ceva „subiectiv” și că conținutul său este doar idei formulate a posteriori, un simplu flatus vocis** Speranța lui este capacitatea de a reproduce o imagine a lumii, absolut independentă de observator Această speranță a fost realizată doar parțial, așa cum arată datele fizicii moderne: observatorul nu poate fi eliminat complet, ceea ce înseamnă că tărâmul psihicului rămâne valabil În cazul Dornului vedem cum arborele arhetipal, care este compus din ramuri bronșice, vase de sânge și vene purtătoare de minereu, a fost proiectat în lumea empirică și a evocat reprezentări totale cuprinzând întreaga natură organică și anorganică și cea „spirituală” lume de asemenea Apărarea fanatică a unei astfel de vederi arată că Dorn era mistuit de îndoieli interioare și încerca să câștige o bătălie deja pierdută Nici el, nici Fludd nu puteau influența "" Stare necesară (lat ) — Aprox ed ** Fenomen de vorbire (lat ) — Aprox ed K G Jung cursul evenimentelor, iar astăzi vedem cum vestitorii așa-zisei obiectivități se apără cu izbucniri similare de afect îndreptate împotriva unei psihologii care demonstrează necesitatea premiselor psihice INTERPRETAREA LEMNULUI DE LA DORN În tratatul Congeries Paracelsicae chemicae de transmutatione metallorum, Dorn scrie: Numai pe baza asemănării, și nu a substanței, Filosofii compară materialul lor cu un copac de aur cu șapte ramuri, considerând că acesta conține șapte metale în sămânță și că acestea sunt ascunse în ea, datorită căruia arborele este numit viu Din nou, la fel cum copacii obișnuiți înfloresc la timpul lor, tot așa și materialul pietrei face ca cele mai frumoase culori să apară atunci când vine momentul înfloririi Ei mai susțineau că rodul pomului lor aspiră spre rai, deoarece o anumită substanță ia naștere din pământul filozofic, ca ramurile unui burete disprețuitor De aici a apărut părerea că punctul în jurul căruia se învârte toată arta constă în creațiile vii ale naturii [in vegetabilibus naturae}, și nu în creațiile vii; și, de asemenea, pentru că piatra lor conține suflet, trup și spirit, precum și creaturi vii Din cauza unei asemănări nu prea îndepărtate, ei au numit această materie lapte de fecioară și au binecuvântat sângele roz, deși aparține numai profeților și fiilor lui Dumnezeu Din acest motiv, sofistii au presupus ca materia filozofica era compusa din sange animal sau uman Dorn enumeră apoi substanțele cu care lucrează „lentenii inactiv”, precum urina, laptele, ouăle, părul și diferitele tipuri de săruri și metale Acești „sofești” iau numele simbolice la propriu și încearcă să realizeze magisteriul pe baza celor mai nepotrivite componente Ei erau fără îndoială chimiștii vremii care, ca urmare a neînțelegerii lor, lucrau cu materiale obișnuite, în timp ce filosofii își numeau piatra animată, deoarece în timpul acțiunilor finale, datorită Arborele filosofic puterea acestui cel mai nobil secret de foc, un lichid roșu închis, ca sângele, transpirația picătură cu picătură din materialul și vasul lor De aceea, de asemenea, ei au profețit că în zilele din urmă cei mai fără prihană dintre oameni, prin care lumea va fi eliberată, va veni pe pământ și sudoarea lui va picura picături roz sau roșii, prin care lumea va fi răscumpărată din căderea ei La fel, sângele pietrei lor îi va elibera pe leproși de metale precum și pe oameni de bolile lor Au spus, și nu fără un motiv întemeiat, că piatra lor este vie [animal] În legătură cu aceasta, Mercur îi spune regelui Calid: „Numai profeților lui Dumnezeu au voie să cunoască acest secret” și acesta este motivul pentru care piatra este numită vie Sufletul lui este ascuns în sângele acestei pietre Este format din corp, spirit și suflet Dintr-un motiv similar, l-au numit microcosmosul lor, deoarece are o asemănare cu toate lucrurile din această lume și, prin urmare, ei spun din nou că piatra este vie, deoarece Platon numește macrocosmosul viu Dar acum este vremea ignoranților și ei cred că piatra este triplă și ascunsă într-un triplu fel [gen], și anume vegetal, animal și mineral, de unde rezultă că ei înșiși au căutat-o printre minerale Dar această învățătură este foarte în contradicție cu opinia filosofilor, care susțin că piatra lor este atât de origine vegetală, cât și animală și minerală Acest minunat text explică arborele ca formă metaforică a unei substanțe secrete, ca ființă vie care se naște după propriile legi, crește, înflorește și rodește ca o plantă Această plantă este asemănată cu un burete care crește în adâncurile mării și pare să arate o asemănare cu o mandragoră (Ex ) Dorn face o distincție între „creațiile vii ale naturii” și creațiile vii ale materiei Se presupune că organismele concrete, materiale, sunt în mod evident cele din urmă Dar nu este pe deplin clar ce se înțelege prin primul Buretele care sângerează și mandragora care țipă când este smulsă nu sunt nici „vegetabilia materiae”* și nici ceva găsit în natură, cel puțin nu în natură așa cum o știm noi, deși pot aparține multor altele * Creaturi vegetale (lat ) — Aprox ed KG Jung natură platonică poliedrică în înțelegerea lui Dorn, adică în natură, care include „animalia” mentală, adică mitologie și arhetipuri Așa este mandragora și organisme similare Cât de specific le-a vizualizat Dorn este un lucru discutabil În orice caz, „o piatră care nu este piatră și nu are natura unei pietre” (Ex ) se încadrează în această categorie SÂNGE ROZ ȘI TRANDAFIAR Sângele roz misterios apare și la alți câțiva autori În Khunrath, de exemplu, „un leu tras de pe muntele Saturn” avea sânge roz Acest leu, care înseamnă „totul și cucerirea tuturor”, corespunde tgaѵ sau tgaѵta Zosima, adică integritate Khunrath menționează în continuare (p ) că valorosul Sânge de Trandafir Catolic și Apa Eterică, care curge ca Azotul din partea Fiului înnăscut al Marii Lumi, deschise de puterea Artei Numai prin aceasta și fără niciun alt ajutor, Plantele, Animalele și Mineralele sunt curățate de toate impuritățile și ajung la cel mai înalt grad de perfecțiune Naturală, în conformitate cu Natura și prin Artă În Aquarium sapientum, „fiul macrocosmosului” (filius macrocosmi, piatra) este adus în linie cu Hristos , care este filius microcosmi, iar sângele său este chintesența, tinctura roșie Acesta este adevăratul și autenticul Mercur dublu sau Uriașul de substanță duală Dumnezeu prin fire, om, erou etc , având în sine Duhul cerului, însuflețind toate lucrurile El este singurul și perfect Medic al toate trupurile și oamenii imperfecți, adevăratul și ceresc vindecător al sufletului esența universală triună numită Iehova Aceste panegiri ale alchimiştilor au fost adesea deplorate ca exemple de prost gust şi ridiculizate pentru că sunt prea imaginative – în general nemeritat, mi se pare Alchimiștii au fost oameni serioși și pot fi înțeleși doar dacă sunt luați în serios, indiferent de prejudiciul pe care îl poate face prejudecăților noastre Nu a fost niciodată intenția lor să ridice piatra la nivelul salvatorului lumii și nici nu s-au angajat în contrabandă deliberată, arbore filozofic târând mitologia cunoscută și necunoscută în învățături, cel puțin nu mai mult decât facem în vis Pur și simplu au descoperit aceste calități în ideea lor de corp format din patru elemente și capabil să unească toate contrariile și au fost la fel de uimiți de această descoperire ca oricine care a avut un vis deosebit de uimitor și apoi a dat peste un mit necunoscut care corespundea exact asta Prin urmare, nu este surprinzător că au dotat o tinctură de piatră sau roșie, în producția căreia credeau cu adevărat, cu toate calitățile pe care le-au găsit în ideea unui astfel de obiect Acest lucru ne face mai ușor să înțelegem următoarea afirmație, care este foarte caracteristică gândirii alchimice Este pe aceeași pagină cu citatul Aquarium sapientum de mai sus și spune: Deși, așa cum am spus deja, această piatră pământească și filozofică, împreună cu materialul ei, are multe denumiri diferite, voi menționa că de fapt sunt aproape o mie dintre ele, motiv pentru care este numită și miraculoasă, deși acestea și altele Numele și titlurile menționate mai sus ar trebui să se aplice mult mai adecvat și în mod natural la superlative, lui Dumnezeu Atotputernic și Harului Suprem Evident, autorului nu i-a trecut niciodată prin cap, spre deosebire de noi cu prejudecățile noastre, care suntem gata să concluzioneze rapid că el a atribuit pur și simplu atributele lui Dumnezeu pietrei Rezultă în mod clar că piatra a fost pentru alchimiști cel puțin o experiență religioasă primară pe care, ca adevărați creștini, trebuiau să o aducă în armonie cu credința lor Aceasta explică identitatea ambiguă sau paralela dintre Hristos ca fllius microcosmi și Piatra Filosofală ca fllius macrocosmi, sau chiar înlocuirea unuia cu celălalt Paralela piatră-Hristos poate să fi fost puntea peste care misticismul Trandafirului a intrat în alchimie În primul rând, aceasta rezultă din faptul că în titlurile cărților sunt folosite cuvintele „Rosarium” sau „Rosarius” (grădinar de trandafiri) Primul Rosarium (există mai multe), publicat în , este cel mai adesea atribuit lui Arnold de Villanova Aceasta este o compilație ale cărei componente istorice nu au fost încă rezolvate Arnold a trăit în a doua jumătate a secolului al XIII-lea De asemenea, i se atribuie Rosarium cum flguris, unde trandafirul simbolizează reciprocitatea K G Jung purta între rege și regină Cititorul va găsi o explicație detaliată a acestui lucru în lucrarea mea, Psihologia transferului, care reproduce ilustrații din Rosarium Trandafir are același sens în Mechtilda de Magdeburg Domnul i-a vorbit astfel: „Priviți-vă în inima mea și veți vedea!” Cel mai frumos trandafir cu cinci petale i-a acoperit tot pieptul, iar Domnul a spus: „Lăudați-mă cu toate cele cinci simțuri pe care le semnifică acest trandafir” După cum am explicat mai târziu, cele cinci simțuri sunt coaja iubirii lui Hristos pentru o persoană (de exemplu, „prin simțul mirosului, el trimite întotdeauna o anumită cantitate de iubire unei persoane”) În sens spiritual, trandafirul, precum hortus aromatum (grădina parfumurilor), hortus condusus' , și roșa mystica”, sunt alegorii ale Mariei, dar în sens lumesc este iubitul, trandafirul lui poeţii, „fedeli d'amore"* din acea vreme Şi aşa cum Maria este reprezentată alegoric de Sfântul Bernard ca o terasă medie (centrul pământului), de Rabanus Maurus ca „oraş”, de Godfrid, stareţul Edmont, ca „cetate” și „casă a înțelepciunii divine” , și de către Alanus din Lille ca ades castrorum (construirea unui lagăr de armată) , adică trandafirul capătă semnificația unei mandale, care decurge tot din „a lui Dante” Paradisul" La fel ca echivalentul său indian, lotusul, trandafirul este cu siguranță feminin În Mechtilde din Magdeburg, aceasta ar trebui văzută ca o proiecție a propriului eros feminin asupra lui Hristos Sângele roz al salvatorului alchimic pare să fi provenit din misticismul trandafirului care a pătruns în alchimie și, sub forma unei tincturi roșii, simbolizează influența curativă sau salutară a unei varietăți de Eros Concretitatea ciudată a acestui simbol se explică prin absența completă a conceptelor psihologice Prin urmare, Dorn a fost nevoit să înțeleagă sângele roz drept „vegetabile naturae”, spre deosebire de sângele obișnuit, care era „vegetabile materiae” După cum spune el, sufletul pietrei zace în sângele ei Deoarece piatra reprezintă homo totus ** , este destul de logic ca Dorn să vorbească despre „putissimus homo” atunci când discută despre substanța arcană și transpirația ei sângeroasă, deoarece acesta este ideea El este un elixir, iar piatra, după paralela sau tipul ei, este * Adepții iubirii (it ) — Aprox ed ** Persoană întreagă (lat ) - Aprox ed arbore filozofic sărbătorind pe Hristos în grădina Ghetsimani Acest om „cel mai pur” sau „cel mai adevărat” trebuie să fie nimeni altul decât ceea ce este, la fel cum „argentum putum” este argint nealterat; el trebuie să fie un om complet, un om care cunoaște și posedă tot ceea ce este uman, nepătat de orice influență sau amestec extern Această persoană va apărea pe pământ doar „în ultimele zile” El nu poate fi Hristosul, pentru că Hristos, prin sângele Său, a salvat cândva lumea de consecințele Căderii Hristos poate fi purissimus homo, dar nu este ri-tissimus Deși este om, el este și Dumnezeu, adică nu argint curat, ci aur, și deci nu „putus” Punctul de discuție aici nu este venirea lui Hristos și salvator microcosmi (salvatorul microcosmosului), ci mai degrabă alchimic serva-tor cosmi (apărătorul cosmosului), reprezentând ideea încă inconștientă a unui om întreg și complet care va aduce ceea ce moartea sacrificială a lui Hristos a lăsat în mod vădit neterminat, ci și anume, eliberarea lumii de rău Asemenea lui Hristos, el va transpira sângele ispășirii, dar ca „vegetabile naturae” este „de culoarea trandafirii”; sângele nu este natural sau obișnuit, ci simbolic; o substanță psihică, o manifestare a unui anumit fel de Eros, care, sub semnul trandafirului, unește atât individul, cât și pluralul și le întregește, motiv pentru care este un panaceu și un alexifarmic A doua jumătate a secolului al XVI-lea a fost marcată de începutul mișcării rozicruciene, a cărei motto per crucem ad rosam* a fost anticipat de alchimiști Goethe a surprins foarte bine starea acestui Eros în poemul său Die Geheimnisse** Asemenea mișcări, precum și apariția ideii de caritate creștină cu notele sale emoționale inerente indică întotdeauna un defect social corespunzător pe care sunt menite să-l compenseze Din perspectivă istorică, vedem destul de clar că acest defect era prezent în lumea antică; a avut loc și în Evul Mediu cu legile sale crude și nesigure și cu feudalismul, când drepturile omului și demnitatea umană erau într-o stare jalnică * Prin cruce la trandafir (lat) — Aprox ed ** Secrete (germană) — Aprox ed K G Jung poziţie Se poate presupune că, în aceste condiții, dragostea creștină a fost de mare ajutor Dar dacă este oarbă și lipsită de înțelegere? Chiar și Torquemada poate arăta preocupare pentru bunăstarea spirituală a unei oi pierdute Dragostea în sine este inutilă dacă nu conține și înțelegere Și pentru o utilizare și înțelegere corespunzătoare, este nevoie de o conștiință mai largă și un punct de vedere mai înalt pentru a extinde orizontul De aceea creștinismul, ca forță istorică, nu s-a mulțumit cu persuasiunea de a-și iubi aproapele, ci și-a îndeplinit și o înaltă sarcină culturală care nu poate fi supraestimată A contribuit la ascensiunea omului la un nivel superior de conștiință și responsabilitate Desigur, aici este nevoie de dragoste, dar iubire combinată cu perspicacitate și înțelegere Funcția lor este de a ilumina acele zone care sunt încă întunecate și de a le adăuga conștiinței - zone din lumea exterioară, precum și din lumea interioară, profundă a psihicului Cu cât dragostea este mai oarbă, cu atât este mai instinctivă și consecințele ei distructive vor fi mai mari, căci este un dinamism care are nevoie de formă și direcție Prin urmare, Logosul compensator i-a fost atașat ca o lumină care strălucește în întuneric O persoană care nu este conștientă de sine acționează orbește, instinctiv și, mai mult, este năucită de iluziile care apar atunci când vede tot ceea ce nu este conștient în sine, venind spre el din exterior ca proiecții transferate asupra aproapelui său OPINIE ALCHIMICĂ Alchimiștii par să fi prevăzut această stare de spirit; în orice caz, s-a dovedit a fi legat de Munca lor Deja în secolul al XIV-lea au descoperit că ceea ce caută seamănă nu numai cu toate varietățile de substanțe mistice, medicamente și otrăvuri, ci și diverse creaturi vii, plante și animale și, în sfârșit, cu o figură mitologică ciudată, un pitic, spiritul a pământului sau a spiritului metalelor, sau chiar asemănarea unui om-zeu Astfel, în prima jumătate a secolului al XIV-lea, Petru cel Bun din Ferrara a scris că într-una dintre scrisorile sale, Rhazes spunea: arbore filozofic Cu această piatră roșie, filozofii s-au înălțat mai presus de toți ceilalți și au prevăzut viitorul Ei au profețit nu numai în general, ci și în particular Astfel, ei știau că vine ziua judecății și sfârșitul lumii, precum și învierea morților, când fiecare suflet se va uni cu trupul său de odinioară și nu se va mai despărți de el pentru totdeauna Atunci fiecare corp glorios va fi schimbat, va dobândi claritate și indestructibilitate și o subtilitate incredibilă, va pătrunde în toate corpurile solide , deoarece natura sa va fi atunci natura spiritului, precum și a corpului Acesta este natură care, fiind umezită și lăsată în această stare multe zile, ca un om mort, și apoi acest lucru trebuie încălzit până când spiritul părăsește acest trup și va fi lăsat așa câteva nopți, după care se va prăbuși la praf ca un om într-un mormânt Și când toate acestea se vor întâmpla, Dumnezeu îi va întoarce sufletul și trupul și va îndepărta toate imperfecțiunile; atunci acest lucru va dobândi putere și calitate, așa cum o persoană după înviere devine mai puternică și mai tânără decât a fost în această lume Astfel, filosofii au contemplat Judecata de Apoi în arta lor, și anume, încolțirea și nașterea unei pietre, care este mai degrabă miraculos, decât rațional; pentru că în această zi sufletul, care este binecuvântat, se unește cu corpul de dinainte prin mijlocirea spiritului spre gloria veșnică În același mod, vechii filosofi ai acestei arte au știut și au susținut că fecioara trebuie să conceapă și să poarte , pentru că în arta lor piatra însăși concepe, rămâne însărcinată și se naște pe ea însăși Și datorită faptului că au anticipat acest concept minunat - sarcina, nașterea și hrănirea unei pietre, au ajuns la concluzia că o femeie fecioară ar putea concepe fără bărbat, rămâne însărcinată și naște un înțelept minunat, rămânând încă fecioară După cum spune Alfidius, această piatră este aruncată în stradă, înălțată în nori, trăiește în aer, se hrănește în pâraia de munte și se odihnește pe vârfurile munților Mama lui este fecioară, dar tatăl său nu cunoștea femei Filosofii știau și că Dumnezeu trebuie să devină bărbat în ultima zi a acestei arte, când lucrarea este terminată; generativ și generat vor deveni una; bătrânul și băiatul, tată și fiu, vor deveni una în întregime; astfel toate lucrurile vechi sunt actualizate Dumnezeu a predat personal acest magisteriu filozofilor și profeților săi, pentru sufletele cărora le-a pregătit un loc în paradisul său După cum reiese din acest text, Petru cel Bun a descoperit că opera alchimică rq anticipează în cel mai mic detaliu mitul sacru al concepției, nașterii și învierii Mântuitorului, întrucât era profund convins că vechii experți în artă, Hermes Trismegistus , Moise, Platon și alții cunoșteau totul un proces cu mult timp în urmă și, prin urmare, profetic KG Jung a prevăzut mântuirea viitoare în Hristos El nu putea în niciun caz să presupună că situația era exact inversă, iar alchimiștii au continuat tradiția Eclesiastului, aducând operațiunile lor în conformitate cu legenda sacră Nivelul conștiinței sale este mai mult decât uimitor: este instructiv O asemenea orbire extraordinară ne spune că trebuie să existe un motiv foarte bun în spatele tuturor acestor lucruri Petru cel Bun nu a fost singurul care a făcut astfel de afirmații, deși el a fost primul; în următorii trei sute de ani, această opinie s-a răspândit și a făcut mult rău Petru a fost un scolastic erudit și, care nu era caracteristic credinței sale religioase, a fost capabil să admită greșeli Dar ceea ce l-a condus la această noțiune a fost faptul că, într-adevăr, urmărea o sursă mai veche decât tradiția Eclesiastului: luând în considerare transformările chimice care au avut loc în procesul opusului, mintea lui a fost înghițită de paralele arhetipale, mitologice și interpretări, așa cum sa întâmplat cu vechii alchimiști păgâni și așa cum se întâmplă și astăzi, când imaginația este eliberată pentru a observa și a explora produsele inconștientului În aceste condiții, în gândurile emergente, se pot găsi ulterior paralele cu motivele mitologice, inclusiv cu cele creștine; paralele și asemănări care cu greu puteau fi văzute la prima vedere La fel s-a întâmplat și cu vechii adepți, care, neștiind natura substanțelor chimice, s-au repezit dintr-o parte în alta: vrând-nevrând, au fost nevoiți să se supună puterii copleșitoare a ideilor mistice care umpleau golurile întunecate ale gândirii lor Din aceste adâncimi a răsărit o lumină, clarificând treptat natura procesului și scopul său final Deoarece nu erau conștienți de legile materiei, acest comportament nu contrazicea deloc conceptul lor arhetipal despre ceea ce se întâmpla Uneori au făcut descoperiri chimice – în treacăt, așa cum era de așteptat; dar ceea ce au descoperit ei și ceea ce a devenit pentru ei o sursă inepuizabilă de admirație a fost simbolismul procesului de individuare Petru cel Bun nu a avut de ales decât să admită că simbolurile alchimice, care au fost descoperite într-un mod complet diferit, erau de acord remarcabil cu simbolismul istoriei creștine de mântuire În eforturile lor, îndreptate Arborele filosofic Pentru a dezvălui misterele materiei, alchimiștii s-au împiedicat pe neașteptate de inconștient și astfel, fără să-și dea seama la început, au devenit pionierii procesului care stă la baza simbolismului creștin și îl deosebește de alții Pentru cei mai reflexivi, a fost nevoie de doar câteva secole pentru a înțelege ce a fost cu adevărat căutarea pietrei Ezitant la început, indiciu după indiciu, apoi cu o claritate inconfundabilă, piatra le-a dezvăluit identitatea sa cu omul însuși, cu factorul transcendental care se regăsește de fapt în el, cu acel Dorn „care” care astăzi poate fi ușor identificat ca un sine pe care l-am subliniat de multe ori Alchimiștii s-au luptat în diferite moduri să se împace cu paralela lapis-Hristos Nu au găsit o soluție și nu a fost posibil, deoarece limbajul lor conceptual nu a fost eliberat de proiecții asupra materiei și nu a devenit psihologic Abia în secolele următoare, odată cu dezvoltarea științelor naturii, proiecția în materie a fost complet îndepărtată și dată psihicului Această dezvoltare a conștiinței nu a ajuns încă la final Nimeni – și acest lucru este absolut adevărat – nu mai înzestrează materiei cu proprietăți mitologice Această formă de proiecție este învechită Proiecția se limitează acum la relațiile personale și sociale, utopiile politice și altele asemenea Natura nu mai are de ce să se teamă de interpretările mitologice, dar tărâmul spiritului este cu siguranță în pericol, în special acel tărâm denumit în mod obișnuit „metafizică” Aici mitologiile care pretind a fi adevărul absolut sunt încă stratificate una peste alta, iar oricine își pune mitologia în cuvinte suficient de oficiale crede că a făcut o declarație puternică și chiar reprezintă demnitatea lipsei de modestie corespunzătoare omului nostru limitat intelectul, care știe despre ceea ce nu știe Asemenea oameni cred că până și Dumnezeu este amenințat ori de câte ori cineva îndrăznește să interpreteze proiecțiile lor arhetipale ca ceea ce reprezintă cu adevărat, și anume, afirmații umane care, în opinia oricărei persoane rezonabile, nu înseamnă nimic, deși până și cele mai absurde afirmații ale alchimștilor au un sens, deși nu KG Jung ei, cu foarte rare excepții, atribuie simbolurilor lor, dar ceea ce poate fi formulat doar în viitor Orice am face cu mitologiile, este întotdeauna de dorit să presupunem că acestea înseamnă mai mult decât se vede Așa cum visele nu ascund nimic deja cunoscut sau exprimă sub deghizare, ci mai degrabă încearcă să formuleze cât mai clar posibil factorul încă inconștient, tot așa miturile și simbolurile alchimice nu sunt alegorii efemere care ascund mistere artificiale Dimpotrivă, ei caută să traducă secretele naturale în limbajul conștiinței și să declare adevărul, care este proprietatea comună a omenirii Devenind conștient, individul este din ce în ce mai amenințat de izolare, care este totuși o condiție sine qua non a diferențierii conștiente Cu cât această amenințare este mai mare, cu atât este mai mult compensată de producerea de simboluri colective și arhetipale care sunt comune tuturor oamenilor Acest fapt este exprimat cel mai general în religii, unde relația individului cu Dumnezeu sau zei asigură că legătura vitală dintre tiparele de reglare și forțele instinctive ale inconștientului nu este ruptă Desigur, acest lucru este adevărat doar atâta timp cât ideile religioase nu și-au pierdut caracterul mistic, adică puterea lor uluitoare Odată ce a avut loc o astfel de pierdere, ea nu poate fi niciodată compensată cu nimic rațional Imaginile primordiale compensatorii apar atunci sub forma unor idei mitologice, pe care alchimia le-a produs din belșug și care se regăsesc și în visele noastre În ambele cazuri, conștiința reacționează la aceste descoperiri în același mod caracteristic: alchimistul și-a redus simbolurile la substanțele chimice cu care a lucrat, în timp ce omul modern le reduce la experiența personală, așa cum face Freud în interpretarea viselor Amândoi se comportă de parcă ar fi știut la ce expresii cantitative cunoscute se poate reduce semnificația simbolurilor lor Și ambele au, într-un fel, dreptate: la fel cum alchimistul este prins în propriul său limbaj visal alchimic, la fel este și omul modern, prins în plasa ego-ului său, folosindu-și problemele psihologice personale ca pe un fațon arbore filozofic deparler* În ambele cazuri, materialul ilustrativ este derivat din conținutul conștient deja existent Cu toate acestea, rezultatul acestei reduceri nu este suficient de satisfăcător - de exemplu, Freud a văzut o nevoie profundă de a reveni la un trecut mai îndepărtat În această căutare, el a ajuns în cele din urmă la o idee mistică foarte neobișnuită, arhetipul incestului Astfel, el a găsit ceva care, într-o oarecare măsură, exprima sensul real și scopul producerii simbolurilor, care ar trebui să conducă la înțelegerea acelor imagini primare care aparțin tuturor oamenilor și, prin urmare, sunt capabile să scoată individul din izolare Rigiditatea dogmatică a lui Freud se explică prin faptul că a cedat influenţei efectului mistic al prototipului descoperit de el Dacă acceptăm cu el faptul că motivul incestului este sursa tuturor problemelor psihologice ale omului modern, precum și a simbolismului alchimic, aceasta, din punctul de vedere al semnificației simbolurilor, cu greu ne va conduce la nimic Dimpotrivă, ne aflăm într-un impas, deoarece nu putem decât să afirmăm că orice simbolism, prezent și viitor, provine din incestul primar Exact de asta era cu adevărat convins Freud, pentru că el mi-a spus odată: „Mă întreb ce vor avea de făcut nevroticii în viitor, când semnificația simbolurilor lor va fi cunoscută în general” Din fericire pentru noi, simbolurile înseamnă mult mai mult decât se vede Semnificația lor constă în faptul că compensează o reacție neadaptată a conștiinței, o reacție care nu își îndeplinește sarcina și, atunci când sunt înțelese, ajută conștiința să-i facă față Cu toate acestea, dacă se reduc la ceva, nu vor putea ajuta conștiința Din acest motiv, unii alchimiști de mai târziu, mai ales în secolul al XVI-lea, au respins toate substanțele vulgare și le-au înlocuit cu unele „simbolice”, ceea ce a permis naturii arhetipului să iasă în evidență Aceasta nu înseamnă că adeptul a încetat să lucreze în laborator, ci că a fost constant atent la aspectul simbolic al transmutărilor sale Aceasta corespunde exact situației din psihologia modernă a inconștientului: într-un moment în care problemele personale nu sunt * Mod de exprimare (fr ) - Notă, trad KG Jung eluda atenția (pacientul însuși urmărește acest lucru foarte bine!), analistul le observă cu atenție semnificația simbolică, deoarece efectul terapeutic decurge din faptul că îl duce pe pacient dincolo de sine și dincolo de atașamentul său față de ego DIVERSE ASPECTE ALE LEMNULUI Ceea ce a însemnat arborele pentru alchimiști nu poate fi înțeles dintr-o singură interpretare sau dintr-un singur text Pentru a clarifica această problemă, ar trebui efectuată o comparație a unui număr mare de surse Ne întoarcem acum la câteva alte afirmații despre copac Imaginile unui copac se găsesc adesea în textele medievale Unele dintre ele au fost date în Psihologie și Alchimie Uneori prototipul era pomul paradisului, împovărat nu cu mere, ci cu fructele soarelui și lunii, ca pomii din tratatul lui Michael Mayer de la Museaum hermeticum’, sau un fel de pom de Crăciun, împodobit cu șapte planete și înconjurat de alegorii ale celor șapte faze ale procesului alchimic La baza copacului nu se află Adam și Eva, ci Hermes Trismegistus în formă de bătrân și adept în formă de tânăr În spatele lui Hermes Trismegistus se află Regele Soare, așezat pe un leu și însoțit de un dragon care suflă foc, iar în spatele adeptului se află zeița lunii Diana, așezată pe o balenă, însoțită de un vultur Arborele este cel mai adesea cu frunze și dă viață, dar uneori este pur abstract și servește la marcarea fazelor procesului alchimic În Scrowle de Sir George Ripley, șarpele din Grădina Edenului locuiește pe vârful copacului în formă de Melusina - „desinit in [anguem] mulier fromosa supeme” Acest lucru corespunde unui motiv care nu este deloc biblic, ci primitiv și șamanic: un om, probabil un adept, în drumul său spre vârful copacului o întâlnește pe Melusina sau Lilith coborând de sus Urcarea în copacul magic este călătoria cerească a șamanului, în timpul căreia îl întâlnește pe alesul său ceresc În creștinismul medieval, anima șamanică a fost transformată în Lilith , care, conform tradiției, era șarpele grădinii Edenului și prima soție a lui Adam, cu care a născut o hoardă de demoni LA Arborele filosofic În această imagine, tradiția primitivă se intersectează cu cea iudeo-creștină În pozele pacienților mei nu am întâlnit niciodată să mă cățăr într-un copac și l-am întâlnit doar ca un motiv de vis Motivul urcării și coborârii apare în visele moderne în principal în legătură cu prezența unui munte sau a unei clădiri, sau uneori a unei mașini (lift, avion etc ) Motivul arborelui fără frunze sau mort nu este tipic alchimiei, dar apare în tradiția iudeo-creștină ca arborele paradisului care a pierit după cădere O veche legendă engleză ne spune că Seth* a văzut în Grădina Edenului În mijlocul paradisului se ridica o fântână strălucitoare, din care curgeau patru jeturi care irigau întreaga lume Lângă fântână stătea un copac imens cu multe ramuri, părând bătrân pentru că nu avea frunze și nici scoarță Seth știa că acesta era același copac din care mâncau părinții lui și că de aceea stătea gol Privind atent, Seth a văzut un șarpe gol, fără piele, încolăcit în jurul unui copac Şarpele a fost cel care a convins-o pe Eva să mănânce fructul interzis Când Seth s-a uitat din nou la Grădina Edenului, a văzut că copacul suferise o schimbare uimitoare Acum era acoperit cu scoarță și frunze, iar în coroana ei era un prunc înfășat în înfășări și plângea pentru păcatul lui Adam A fost Hristos, al doilea Adam În conformitate cu interpretarea genealogiei lui Hristos, el se află în vârful copacului care crește din trupul lui Adam Un alt motiv alchimic este copacul doborât Pe frontispiciul ediției franceze ( ) a Hypnerotomac-hia Poliphili de Francesco Colonna (Veneția, ), completează leul cu picioare tăiate care apare ca motiv alchimic în Pandora ( ) a lui Reussner Blaise de Vigenère ( - ), care a fost influențat de Cabala, vorbește despre un „caudex arboris morțiș” (trunchi al arborelui morții) care trimite raze roșii ale morții „Arborele morții” este sinonim cu „domovina” Rețeta ciudată „de a lua un copac și a-l așeza într-un bătrân” trebuie, evident, înțeleasă în acest sens Acest motiv este foarte vechi și se găsește în vechea poveste egipteană despre Bath, păstrată pe un papirus din dinastia a XIX-a În ea s-a ascuns eroul *Patriarhul Set, al treilea fiu al lui Adam Vezi Gen : — Aprox ed K G Jung sufletul tău în floarea cea mai de sus a salcâmului Când copacul a fost tăiat din răutate, sufletul i-a fost redobândit sub forma unei sămânțe Cu ajutorul lui, mortul Bata a revenit la viață Când a fost ucis a doua oară sub forma unui taur, din picăturile lui de sânge au crescut doi pomi fructiferi sacri Dar când au fost tăiați, o așchie a fertilizat-o pe regina, care a născut un fiu: era nou-născutul Bata, care a devenit mai târziu un faraon, o ființă divină Este destul de clar că arborele de aici este instrumentul transformării „Caudexul” Vizionarului este ca copacul tăiat al lui Polyphilus Această imagine poate reveni la Casiodor, care îl reprezintă alegoric pe Hristos ca „un copac tăiat în patimă” Cel mai adesea pomul este împovărat cu flori și fructe Alchimistul arab Abul-Qasim (sec XIII) a descris cele patru tipuri de flori ale sale: roșii, mijlocii între alb și negru, negre și mijlocii între alb și galben Cele patru culori corespund celor patru elemente amestecate în cursul opusului Cuaternarul ca simbol al integrității înseamnă că scopul operei este de a reproduce o unitate atotcuprinzătoare Motivul dublu cuaternar, sau octaedral, în șamanism este asociat cu arborele lumii: arborele cosmic cu opt ramuri a fost plantat simultan cu nașterea primului șaman Cele opt ramuri corespund celor opt mari zei Turba poate spune multe despre un pom care dă roade Aceste fructe sunt deosebite „Visio Arislei” spune că „cel care mănâncă din fructele acestui pom cel mai de preţ nu va mai trăi niciodată foamea” Paralela cu aceasta la Turba este: „Eu spun că bătrânul nu va înceta să mănânce fructele acestui pom până nu se va transforma în tinerețe” Aceste fructe pot fi comparate cu pâinea vieții din Ioan : , dar originile lor se întorc în Cartea Etiopiană a lui Enoh (secolul al II-lea î Hr ), care spune că fructele pomului vor deveni hrană pentru cei aleși în Occident Teren Aceasta este o aluzie clară la moarte și reînnoire Nu întotdeauna fructul crește pe pom, ci granum frumenti, bobul de grâu, din care se prepară hrana nemuritorilor, așa cum spune Aurora consurgens I: „Din fructele crescute din acest bob se pregătesc hrană a vieții care se coboară din cer” douăzeci Mana, Spiritul și panaceul formează aici un amestec inseparabil Aceeași idee de hrană spirituală miraculoasă se regăsește în viziunea lui Arisleus Se spune că Harforet (Harpocrate), Arborele filosofic „Elevul lui Pitagora” și „autorul hrănirii” l-au ajutat pe Ariel de către ea și tovarășii săi și, în mod clar, cu fructele pomului, care este menționat în Codex Berlin publicat de Ruska, Q În Cartea lui Enoh, fructele ale pomului înțelepciunii sunt comparați cu strugurii, iar acest lucru este foarte interesant, deoarece în Evul Mediu, pomul filosofului era asemănat cu o viță de vie , ceea ce corespunde cu Ioan : : „Eu sunt vița adevărată” Fructele și semințele arborelui erau numite și Soare și Lună , ceea ce corespundea fructelor celor doi copaci ai Paradisului Fructele solar-lunare se întorc probabil la Deuteronom : și urm : „Fie ca Domnul să-i binecuvânteze pământul cu darurile dorite ale cerului roadele dorite de la soare și produsele dorite ale lunii și cele mai multe produse excelente ale munților antici ” Lawrence Ventura spune: „Acest măr are un miros dulce, culoarea acestui măr mic este frumoasă”, iar pseudo-Aristotel în „Tractatus ad Alexandrum Magnum” : „Adună fructele, căci rodul acestui pom ne-a condus în întuneric și prin întuneric” Ambiguitatea acestui sfat indică în mod clar o cunoaștere care era departe de a fi conformă cu viziunea general acceptată asupra lumii Benedict Figulus numește fructele „merele de aur ale Hesperidelor, care sunt smulse din binecuvântatul copac filozofic” , arborele reprezintă opusul, iar fructul este rezultatul acestuia, despre care se spune: „Aurul nostru nu este obișnuit aur ” Semnificația fructului i se dă o lumină deosebită zicala din Gloria Mundi: „Luați focul (sau varul neted) despre care vorbesc filozofii, crescând pe pom, căci în acest [foc] însuși Domnul arde cu dragoste divină ” Dumnezeu Însuși locuiește în aureola de foc al Soarelui și apare ca rodul arborelui filozofic și, prin urmare, ca produsul opusului, al cărui flux simbolizează creșterea copacului Această afirmație remarcabilă încetează să mai fie ciudată dacă ne amintim că scopul opusului era să elibereze anima mundi, spiritul divin care a creat lumea, din lanțurile Physis Aici, această idee a activat arhetipul nașterii unui copac, cunoscut nouă în principal din sursele culturale egiptene mitraice Conceptul predominant în șamanism este că conducătorul lumii locuiește în vârful arborelui lumii , iar viziunea creștină a Răscumpărătorului din vârful arborelui genealogic al lui poate fi luată ca o paralelă Pe fig de capete de femeie care se ridică „ca pistilul unei flori” KG Jung poate fi comparat cu eliberarea lui Mithras pe un relief din Osterburken (Germania) Arborele este uneori mic și tânăr, când „gra-ni trinici arbuscula” , când mare și bătrân, luând forma unui stejar sau a unui arbore de lume, pentru că poartă în ramurile sale Soarele iar Luna ca fructe LEMNUL HABITANT Arborele filosofului crește de obicei singur și, potrivit lui Abu'l-Qasim, „în mijlocul mării” din Țara Apuseană, care se presupune că înseamnă o insulă Planta-lună secretă a adepților este „ca un copac care crește în mijlocul mării” Într-o pildă a lui Milia , un copac solar-lunar stă pe o insulă în mijlocul mării, crescând din apa miraculoasă formată de forța magnetică a radiației Soarelui și Lunii Khunrath spune: „Din această mică fântână sărată crește și copacul soarelui și al lunii, copacul de corali alb roșu al mării noastre ” Sarea și apa de mare în Khunrat o desemnează, printre altele, pe Sophia mama, din sânul căreia bea filozofii, filii Sapienti-ae Abu-l-Qasim ar fi putut foarte bine să fie familiarizat cu tradiția persană (porecla lui Al-Iraqi este, de asemenea, legată din punct de vedere geografic cu Persia și, în special, cu legenda Bundahimn despre un copac care crește în mare numit Vurukash, sau despre pomul vietii care creste la fantana Ardvisura Anahita Arborele (sau planta minunată) crește și în munți Deoarece sistemul de imagini al Cărții lui Enoh este adesea folosit ca model, trebuie remarcat faptul că are un copac în Țara de Vest stând pe un munte În „Experiențe ale Mariei Profetesa” planta miraculoasă este descrisă ca „care crește pe un deal” Tratatul arab al lui Ostanes din „âb” Kitel Foșul” spune: „Acesta este un copac care crește pe vârfurile munților” Relația copacului cu muntele nu este întâmplătoare, ci este cauzată de o corespondență primordială și profundă între ele: ambele sunt folosite de șaman în scopurile călătoriei sale cerești Muntele și copacul sunt simboluri ale persoanei și ale sinelui, așa cum am subliniat în repetate rânduri în multe locuri: Hristos, de exemplu, este simbolizat atât de munte , cât și de copac Copacul se găsește adesea în grădină, așa cum se spune în mod explicit în arbore filozofic cartea Genezei Astfel copacii celor șapte planete cresc în „grădina privată” a insulelor binecuvântate Potrivit lui Nicholas Flamel ( - ), „cel mai binecuvântat copac” crește în grădina filozofilor După cum am văzut, lemnul are o legătură specială cu apa, sarea și apa de mare și, prin urmare, cu aqua permanens, adevăratul secret al adepților Ştim că acesta este Mercur, care nu trebuie confundat cu mercur, mercurius crudus sive vulgaris*' Mercurul este arborele metalelor El este materia primară , sau mai bine zis sursa ei Zeul Hermes (=Mercur) „și-a udat copacul cu această apă și cu ajutorul vasului său au crescut flori magnifice” Am citat acest pasaj pentru că exprimă clar ideea alchimică că stăpânul și misterul sunt una Apa care face copacul să crească și în același timp îl distruge este Mercur, care se numește dual, deoarece combină contrariile în sine, fiind și metal și lichid Deoarece seva copacului are și un caracter de foc (vezi Fig ), se poate spune că arborele are atât o natură de foc, cât și o natură acvatică Printre gnostici, întâlnim Marele Arbore al lui Simon Magul, care constă din „foc supra-ceresc” „Toată carnea se hrănește cu ea ” Acest copac este asemănător cu cel care i-a apărut în vis lui Nebucadnețar Ramurile și frunzele lui au fost mistuite de flăcări, dar „fructul, când a fost copt și a luat forma, a fost adus în hambar și nu a fost vătămat de foc” O astfel de imagine a unui arbore „super-ceresc” corespunde, pe de o parte, cu mult mai timpuriu „foc stins” al lui Heraclit și, pe de altă parte, cu interpretarea ulterioară a lui Mercur ca foc și spiritus vegetativus, care pătrunde întreaga natură, având atât putere dătătoare de viață, cât și putere distructivă Fructul care „nu a fost vătămat de foc” este în mod firesc omul care a trecut testul, omul „pneumei” gnosticilor Unul dintre simbolurile lapisului, care înseamnă și omul interior, integrat, este frumetnum nostrum (bobul nostru) Lemnul este adesea reprezentat ca metalic , de obicei auriu Legătura sa cu cele șapte metale sugerează o legătură cu cele șapte planete, astfel încât arborele devine arborele lumii, ale cărui fructe strălucitoare sunt stelele Michael Maier atribuie la *Mercurul este grosolan sau vulgar (lat ) — Aprox ed KG Jung nervura părții lemnoase către Mercur, flori (cu patru petale) către Saturn, Jupiter, Venus și Marte și fructe către Soare și Lună Un copac cu șapte ramuri (=șapte planete) este menționat în Aurora consurgens II și este identificat cu Lunatica sau Berissa , „a cărui rădăcină este pământ metalic, iar trunchiul este colorat în roșu cu ceva negru; frunzele sale sunt ca cele ale maghiranului, iar numărul lor este de treizeci, în funcție de vârsta lunii, pe măsură ce crește și scade; florile lui sunt galbene ” Din această descriere este destul de clar că arborele simbolizează întregul opus Dorn vorbește despre același lucru: „Să fie plantat apoi copacul [al planetelor metalelor], rădăcina lui atribuită lui Saturn și lăsați-i pe Mercur și Venus nepermanenți, ridicându-se prin trunchi și ramuri, să ofere lui Marte frunze și flori roditoare ” Relația cu arborele lumii este evidentă și atunci când Dorn spune că „natura a sădit rădăcina copacului [a metalelor] în mijlocul pântecelui ei” I ARBOR INVERSAT Arborele este adesea denumit „arborele inversat” (arbor inversa) Lawrence Ventura (sec XVI) spune: „Rădăcinile izvoarelor sale sunt în aer, iar vârful este în pământ Și când sunt îndepărtați din locurile lor, se aude un sunet îngrozitor și o mare frică se răspândește Ventura se gândește evident la mandragoră, care, fiind legată de coada unui câine negru, țipă când este smulsă de pe pământ Gloria Mundi mai menționează că, conform filozofilor, „rădăcina mineralelor lor este în aer, iar capul lor este în pământ” Sir George Ripley spune că rădăcinile copacului sunt în aer și peste tot, în „pământul glorios”, în pământul paradisului și în lumea viitoare În mod similar, Vigenère afirmă că „Rabin, fiul lui Joseph Karnitol” a spus: „Baza oricărei structuri joase este înrădăcinată deasupra, iar vârful ei este dedesubt, ca un copac cu susul în jos” Vigenère are unele cunoștințe despre Cabala și aici compară arborele filozofic cu arborele Sephiroth, care este de fapt un arbore mondial mistic Dar pentru el, acest copac simbolizează și o persoană El dovedește ideea foarte ciudată că omul crește din paradis fiind înrădăcinat în părul său, referindu-se Arborele filosofic Cântarea Cântărilor : (DV): „ capul tău este ca Carmelul, și părul de pe cap este ca purpuriu; regele este captivat de buclele tale”* ( sotae capitis tui sicut purpura Regis vincta canalibus) „Canales” sunt țevi mici, poate un fel de decor pe cap Knorr von Rosenroth spune că „marele copac” îi corespunde lui Tiphereth, mirele lui Malkuth Sephirah superioară a lui Binah este numită „rădăcina copacului” , iar pomul vieții este înrădăcinat în Binah Întrucât se află în mijlocul grădinii, se numește Unea media (linia de mijloc) De-a lungul acestei linii de mijloc, care este, parcă, trunchiul sistemului Sephiroth, viața vine pe pământ din Bina Ideea că omul este un copac cu susul în jos pare să fi fost destul de comună în Evul Mediu Umanistul Andrea Alciati ( ) spune în Emblemata sit comtep-tariis: „Fizicienilor le este convenabil să privească omul ca pe un copac stând cu capul în jos, pentru că ceea ce pentru unul este rădăcini, trunchi și frunze, pentru altul este cap și un corp cu brațe și picioare „ Legătura cu conceptele indiene este demonstrată de Platon Krishna spune în Bhagavad Gita (cap ): „Eu sunt Himalaya printre munți și Ashwattha printre copaci” Ashvattha (Ficus religiosa) toarnă de sus băutura nemuririi, soma Bhagavad Gita continuă spunând: Suprema Personalitate a lui Dumnezeu a spus: „Se spune că există un arbore Banyan nemuritor ale cărui rădăcini cresc în sus, Și ramurile în jos Și frunzele sale sunt imnuri vedice Cunoscând acest copac a învățat Vedele” Ramurile mari ale acestui copac se întind în sus și în jos, Hrănite de cele trei moduri ale naturii materiale Ramurile sale mici sunt obiectele simțurilor Acest copac are rădăcini * Traducerea este dată conform traducerii sinodale a Bibliei În textul latin - canale (canalilus) - Aprox ed KG Jung Merge in jos Ele sunt conectate cu activitățile karmice ale societății umane Ilustrațiile alchimice care arată opusul ca un copac și fazele sale ca frunze' găsesc multe reminiscențe în conceptul indian de eliberare prin Vede, i e prin cunoaștere În literatura hindusă, copacul crește de sus în jos, în timp ce în alchimie (cel puțin judecând după imagini), crește de jos în sus În ilustrațiile pentru novela Pretiosa mărgărită din , arată ca sparanghelul În figura , în seria mea de ilustrații, poate fi găsit același motiv și, desigur, tulpinile de sparanghel îndreptate în sus sunt o reprezentare grafică a drumului pe care îl parcurge conținutul anterior inconștient, pătrunzând în conștiință În Occident, precum și în Orient, arborele simbolizează procesul vieții, precum și procesul iluminării, care, deși poate fi făcut obiectul unui studiu al intelectului, nu trebuie confundat cu acesta din urmă Arborele ca vistiernic apare în povestea alchimică „Spiritul într-o sticlă” Întrucât conține o comoară care se manifestă ca fruct, pomul este un simbol al chrysopo-ea (prepararea aurului), sau al ars aurifera în general, în conformitate cu principiul stabilit de Hercules' : se extinde și se transformă în mai multe substanțe, și apoi revine la unul Ripley îl compară pe meșter cu Noe care cultiva struguri' , pomul lui Jabir este un „mirt mistic” , al lui Hermes este „via înțelepților” Hogelande spune: „Dar pomul cel mai desăvârșit dă roade la începutul primăverii, iar florile la începutul sfârșitului ” De aici devine clar că ciclul de viață al unui copac este un opus care, după cum știm, corespunde anotimpurilor Faptul că fructele apar primăvara și florile toamna poate fi legat de motivul inversării (arbor inversa!) și opus contra natu-ram* „Allegoriae sapientum supta librum Turbae” dă următoarea rețetă: „Așadar, plantează acest copac pe pietre, că nu se teme de rafale de vânt; pentru ca păsările cerului să zboare și să cuibărească în ramurile lui, căci de aici vine înțelepciunea * A face contrar naturii (lat ) — Aprox ed Arborele filosofic creștere” Aici iar copacul apare ca bază și mister al opusului Acest mister este cântat de thesaurus thesaurus*, la fel cum arborele metalelor are șapte ramuri, la fel are și arborele contemplației, așa cum se arată în tratatul De arbore contemplationis Aici copacul este un palmier cu șapte ramuri, iar pe fiecare palmier stă o pasăre: „rajo, [cuvânt ilizibil], cignus, [hjarpia, filomena, hyrundo, fenix”, și fiecare are și o floare: „viola, gladiola, lilium, roșa , crocus, solsequi-um, flos [ ?]"**, fiecare având o semnificație morală Aceste idei sunt foarte asemănătoare cu cele ale alchimiei Și-au contemplat copacul într-o replică, unde, conform „Nuntei chimice”, acesta este ținut în mâna unui înger PASARE SI SARPE Păsările, după cum am spus, au o relație specială cu copacul Scriptum Alberti spune că Alexandru, în timpul marii sale campanii, a descoperit un copac „verde glorios” (yuri-ditas gloriosa) O barză s-a așezat pe acest copac și Alexandru a spart camere de aur de sub el pentru a „pune un capăt potrivit rătăcirilor sale” Un copac cu păsări așezate pe el simbolizează opusul și utilizarea lui Acest motiv apare și ca imagine Faptul că frunzele de pe copac (yuri-ditatis gloriosa) cresc spre interior este un alt exemplu de opus contra naturam și, în același timp, o expresie concretă a stării introvertite de contemplare Șarpele are și el o legătură clară cu povestea biblică, este legat de arbore, în primul rând în sens general, întrucât, mai exact, este un șarpe mercurial, care, ca și chthonic spiritus vegetattvus, se ridică din rădăcini la ramuri și apoi, mai exact, el reprezintă noumenul copacului și apare ca Melusina Șarpele Mercurial este substanța secretă care se transformă în interiorul copacului și, astfel, îi determină viața, așa cum confirmă Scriptum Alberti Textul este probabil un comentariu la un desen, care, din păcate, lipsește din ediția din * Comoara de comori (lat ) — Aprox ed ** Păun, lebădă, cioară, privighetoare, rândunică, Phoenix Violeta, gladiole, crin, trandafir, crocus, floarea soarelui, floare (lat ) — Aprox ed KG Jung Da Începe cu următoarea afirmație: „Aceasta este imaginea cerului, care se numește sfera cerească și conține opt dintre cele mai nobile figuri, și anume prima figură, numită primul cerc și este cercul Zeității” etc Din aceasta rezultă clar că vorbim despre reprezentarea unor cercuri concentrice Primul, cercul exterior, conține „verba divinitatis”, ordinea divină mondială; a doua, șapte planete; al treilea - elemente „perisabile” și „creative” (generabilia)’, al patrulea este un dragon furios, originar de pe cele șapte planete; a cincea - „capul și moartea” balaurului Capul balaurului „trăiește în veșnicie” și se numește „vita gloriosa”*, iar „îngerii îl slujesc” Caput draconis** este identificat în mod clar cu Hristos aici, deoarece cuvintele „îngeri i-au slujit” se găsesc în Matei : , când Hristos L-a tăgăduit pe Satana Dar dacă capul balaurului este identificat cu Hristos, atunci coada balaurului trebuie să fie identică cu Antihrist sau cu diavolul Conform textului nostru, întreg corpul balaurului este absorbit în capul său, adică diavolul este integrat cu Hristos Deși balaurul a luptat împotriva imagoului Dei****, dar prin puterea lui Dumnezeu a fost implantat în balaur și i-a format capul: „Tot trupul ascultă de cap, iar capul urăște trupul și îl ucide din vârful lui coada, o roade cu dinții până când tot corpul intră în cap și nu va rămâne acolo pentru totdeauna Al șaselea cerc conține șase figuri și două păsări, și anume berze Figurile sunt preponderent umane, deoarece textul se referă la una dintre ele, ceea ce amintește de etiopian Se dovedește că barza este un vas circulatorium (vas pentru distilare ciclică), precum Pelicanul Fiecare dintre cele șase figuri reprezintă cele trei faze ale transformării și, împreună cu cele două păsări, formează un octogon ca simbol al procesului de transformare Al șaptelea cerc, spune textul, arată relația dintre „verba divinitatis” **** și cele șapte planete cu al optulea cerc care conține arborele de aur Autorul declară că ar trebui să tacă cu privire la conținutul celui de-al șaptelea cerc, pentru că aici începe marea taină, care poate fi revelată doar de Dumnezeu însuși Iată piatra pe care o poartă regele în coroana sa „Femeile înțelepte se ascund * Viață glorioasă (lat ) — Aprox ed **Cap de dragon (lat ) — Aprox ed ♦♦♦După chipul lui Dumnezeu (lat ) — Aprox ed ♦♦♦♦ Cuvânt de divinitate (lat ) — Aprox ed Arborele filosofic lui, fecioare nesăbuite îi arată în public pentru că vor să fie jefuite” „Papi, unii preoți și călugări îl insultă pentru că legea lui Dumnezeu le poruncește să facă acest lucru” Arborele de aur al celui de-al optulea cerc strălucește „ca fulgerul” Fulgerul în alchimie, precum și în Jacob Boehme, denotă percepție bruscă și extaz O barză stă pe un copac În timp ce cele două berze din al șaselea cerc reprezintă aparate de distilare, fiecare pentru două transformări a câte trei faze fiecare, barza așezată pe copacul de aur are o semnificație mult mai profundă Deoarece era o „pia avis” (pasăre evlavioasă) în vremurile străvechi, apare ca atare în tradiția Hagadei , deși a fost trecută printre animalele necurate în Levitic : Caracterul ei sacral se întoarce probabil la Ieremia : : „Și barza de sub cer își cunoaște vremurile fixate dar poporul meu nu cunoaște rânduiala Domnului” În Imperiul Roman, barza era o alegorie a sfințeniei, iar în tradiția creștină este o alegorie a lui Hristos Judecătorul, deoarece distruge șerpii Așa cum șarpele sau balaurul este noumenul htonic al copacului, tot așa barza este principiul său spiritual și, prin urmare, simbolul Anthroposului Dintre predecesorii barzei alchimice, se poate aminti barza Adebar din mitologia teutonă, care a adus sufletele morților înapoi pe pământ pentru a fi reînnoite în izvorul Holda ” Atribuirea lui „Scriptum” lui Albertus Magnus este foarte îndoielnică Din punct de vedere stilistic, discursul său despre arborele filozofic poate fi datat cu greu mai devreme de secolul al XVI-lea NUMEN FEMININ AL LEMNULUI Ca bază a transformării și reînnoirii, arborele are un sens feminin și matern Am văzut în „Scrowle” al lui Ripley că Melusina este noumenul copacului În Pandora, un trunchi de copac este încoronat, o femeie goală ține o torță în fiecare mână, un vultur stă în ramurile de pe cap Pe monumentele elenistice, Isis arată ca Melusina și unul dintre atributele ei este o torță Alte atribute sunt strugurii și palmierii Leto și Maryam au născut ambii sub un palmier, iar Maya, la nașterea lui Buddha, s-a refugiat și ea sub K G Jung copac sacru Adam, „cum spun evreii”, a fost creat din „pământul pomului vieții”, „pământul roșu al Damascului” Conform acestei legende, Adam era în aceeași relație cu arborele vieții ca și Buddha cu arborele Bodhi Natura feminin-mamă a arborelui se arată și în relația sa cu Sapientia Pomul cunoașterii din Geneza apare în Cartea lui Enoh ca pomul înțelepciunii, al cărui rod este ca strugurii În conformitate cu învățăturile Varveloților, relatează Irineu , Autogenes a creat în cele din urmă „un om perfect și adevărat, pe care l-au numit și Adam” Împreună cu el s-a creat cunoașterea perfectă: „Din om [perfect] și cunoaștere s-a născut un copac, pe care ei îl numesc și gnoză” Aici găsim aceeași legătură între om și copac ca și în cazul lui Adam și Buddha O legătură similară poate fi găsită în Acta Archelav „Dar acest copac, care este în Paradis, unde domnește binele, este Isus și cunoașterea celui care există în lume ” „Pentru că de acolo [adică din copac] vine înțelepciunea”, spune Allegoriae Sapientum Idei similare despre arbore se găsesc în alchimie Ne-am întâlnit deja cu conceptul de om ca un copac inversat, o vedere care este, de asemenea, caracteristică Cabalei Pirke de rabinul Eliezer spune: „R Zehira a spus: „În ceea ce privește rodul pomului” - aici „pom” înseamnă doar un om în comparație cu un copac, așa cum se spune: „Căci pomul din câmp nu este un om” (Deut : ) În gnoza lui Iustin, copacii din Grădina Edenului sunt îngeri, în timp ce pomul cunoașterii binelui și răului este al treilea dintre îngerii mame, sau Naas'° Această împărțire a arborelui-suflet în figuri masculine și feminine corespunde Mercurului alchimic ca principiu de viață al arborelui, deoarece este duplex, ca un hermafrodit Desenul din Pandora, în care trunchiul copacului arată ca o femeie, corespunde lui Mercur în rolul său feminin de înțelepciune și care în aspectul său masculin este simbolizat de figura lui Mercur Senex* sau Hermes Trismegistus *Din lat senex - bătrân, bătrân - Aprox ed arbore filozofic LEMNUL CA PIATRA Așa cum lemnul și omul sunt simboluri centrale în alchimie, tot așa piatra are un înțeles dublu ca materie primară și materie ultima* Citatul de mai sus din Allegoriae sapientum - „Plătește acest copac pe stânci, căci nu se teme de rafale de vânt” - este ca o aluzie la pilda casei care a fost construită pe nisip și a căzut când râurile s-au revărsat și au suflat vânturile (Mt : - ) Piatra, prin urmare, ar putea însemna pur și simplu o fundație solidă, oferită de alegerea corectă a materiei primare Dar contextul indică sensul simbolic al pietrei, care decurge clar din pasajul precedent: „Luați înțelepciunea cu toată puterea voastră, căci din ea veți bea viața veșnică, când [piatra] voastră se întărește și neputințele se retrag, căci curge viața de aici” „Materia primordială este apa uleioasă și piatra filosofală, ale cărei ramuri se înmulțesc la infinit”, spune Milius Aici piatra este ea însăși un copac și este înțeleasă ca „substanță de foc” (bura oiaia a gnosticilor) sau „apă uleioasă” Deoarece apa și uleiul nu se amestecă, aceasta reprezintă natura duală sau unificatoare a lui Mercur La fel, Consilium coniugii, comentând pe Senior, spune: „Astfel piatra se desăvârşeşte pe sine şi în sine Pentru că el este un copac ale cărui ramuri, frunze și fructe vin de la el, prin el și pentru el, iar el însuși este un întreg sau totalitate [fota vel totum] și nimic altceva Deci, copacul se dovedește a fi identic cu piatra și, ca și el, un simbol al integrității Khunrat spune: Din ea însăși, în sine și prin ea însăși, piatra înțelepților este desăvârșită Asta pentru că el este un singur lucru Ca un copac (spune Senior), ale cărui rădăcini, trunchi, ramuri, frunze, flori și fructe îi aparțin, există prin el, din el și pe el, și toate provin dintr-o sămânță Este totul în sine, nimic nu îl poate crea În „Cartea lui Ostanes” arabă există o descriere a substanței secrete, sau apa, în diferitele sale forme, mai întâi albă, apoi „■ Ultimul, final (lat ) - Aprox ed KG Jung negru, apoi roșu și în final sub formă de lichid inflamabil sau de foc, sculptat din anumite pietre din Persia Mai departe in text: Acesta este un copac care crește pe vârfurile munților, un tânăr născut în Egipt, un prinț din Andaluzia, dornic să experimenteze greutățile vieții unui explorator Le-a distrus liderii Înțelepții sunt neputincioși să-i reziste Nu văd nicio armă împotriva lui decât renunțarea, nicio acuzație în afară de cunoaștere, nici un alt frâu decât înțelegerea Dacă căutătorul se întâlnește față în față cu el, având aceste trei arme și îl învinge, el [prințul] va învia din nou din morți, își va pierde toată puterea împotriva celui care caută și îi va da cea mai mare putere, cu care el va atinge scopul dorit Capitolul în care este prezent pasajul de mai sus începe cu următoarele cuvinte: „Înțeleptul a spus că primul și cel mai important lucru care este necesar studentului este cunoașterea pietrei, obiectul de închinare al strămoșilor” Apa, lemnul, un tânăr egiptean și un prinț andaluz, toate se potrivesc cu piatra Apa, copacul și omul apar aici ca sinonime Prințul este un simbol foarte important care necesită clarificări, deoarece rezonează cu motivul arhetip care poate fi găsit în Epopeea lui Ghilgameș Acolo, Enkidu, un om htonic și umbra lui Ghilgameș, a fost creat de zei la cererea calomniatului Ishtar pentru a-l ucide pe erou La fel, „prințul tânjește după teiul căutătorilor” El este dușmanul lor și „le-a distrus conducătorii”, adică maeștri și autorități în artă Acest motiv ostil de piatră este formulat în Allergori-ae sapientium astfel: „Dacă această piatră nu este un dușman, nu vei atinge scopul dorit” Acest dușman apare în alchimie sub masca unui dragon otrăvitor sau care scuipă flăcări sau a unui leu Labele leului pot fi tăiate și balaurul trebuie ucis, altfel se va ucide sau se va devora în conformitate cu principiile lui Democrit: „Natura se bucură de natură, natura stăpânește asupra naturii, iar natura învinge natura” Distrugerea autorităților alchimiei ne amintește inevitabil de misterioasa ilustrație din Pandora, în care Melusina străpunge partea lui Hristos cu o suliță Melusina corespunde Edenului Gnosticilor și reprezintă aspectul feminin Arborele filosofic Mercur, adică femela Noos (Naas naasenov), care, sub forma unui șarpe, i-a sedus pe strămoșii noștri Paralel cu aceasta, este potrivit citatul de mai sus din Tratatul lui Alexandru cel Mare: „Adunați roadele, pentru că fructele pomului ne-au dus în întuneric și ne vor duce prin întuneric ” Întrucât un astfel de îndemn contrazice în mod clar autoritatea Bibliei și a Bisericii, rămâne doar să presupunem că această frază a fost rostită de cei care s-au opus în mod conștient tradiției ecleziastice Legătura cu Epopeea lui Ghilgameș este foarte interesantă, deoarece se presupune că Ostanes era persan și contemporan cu Alexandru cel Mare Ca o paralelă suplimentară între ostilitatea inițială a lui Enkidu și ostilitatea prințului andaluz și a pietrei, se poate cita în principiu legenda profetului Khidr Khidr, mesagerul lui Allah, la început îl sperie pe Moise cu acțiunile sale Privită ca o experiență vizionară sau o pildă didactică, această legendă stabilește simultan relația lui Moise cu umbra sa, Yeshua ben Nun și, pe de altă parte, cu sinele, Khidr Piatra și sinonimele ei sunt în egală măsură simboluri ale sinelui Din punct de vedere psihologic, aceasta înseamnă că prima întâlnire cu sinele poate scoate la iveală toate calitățile negative, iar acest lucru caracterizează aproape invariabil o întâlnire neașteptată cu inconștientul Pericolul constă în inundarea inconștientului, care în cazurile severe poate lua forma psihozei dacă mintea conștientă este incapabilă de a asimila, intelectual sau moral, pătrunderea conținutului inconștientului PERICOLELE ART În Aurora consurgens I, referitor la primejdiile care îl amenință pe adept, spune următoarele: „Câți nu înțeleg zicerile înțelepților; mulți au pierit din cauza prostiei lor, pentru că le lipsea înțelegerea spirituală ” Hogelande este de părere că „toată arta trebuie considerată atât dificilă, cât și periculoasă, iar oricine este imprudent se va convinge de fatalitatea ei” La fel simte și Aegidius de Vadis când scrie: „Voi păstra tăcerea despre această artă, care a dus la greșeală pe cei mai mulți dintre cei care o practică, pentru că, desigur, doar câțiva au găsit ceea ce KG Jung căutat, dar numărul celor care au venit la moarte este enorm Hogelande, citându-l pe Hali, spune: „Piatra noastră este viața pentru cei care o cunosc și în ce constă; pentru cel care nu o cunoaște și nu a făcut-o, nu poate exista nicio certitudine la nașterea unei pietre, iar cel care se înșeală în înțelegerea naturii ei trebuie să se pregătească pentru moarte Hogelande arată clar că nu este vorba doar de un pericol de otrăvire sau de posibilitatea unei explozii, ci și de tulburări psihice: „Să se aibă grijă să recunoaștem și să protejăm împotriva înșelăciunilor diavolului, care se amestecă adesea în manipulările chimice, pentru ca el poate obliga cercetătorul să se angajeze în lucruri zadarnice și inutile care sunt contrare naturii muncii” El definește acest pericol printr-un citat din Alphidius: „Această piatră vine din locul cel mai înalt și cel mai glorios, foarte groaznic și a dus la moartea multor înțelepți” De asemenea, îl citează pe Moise: „Această lucrare se întâmplă la fel de brusc ca un nor coboară din cer”, și adaugă un citat din Mic-rerius: „Dacă vei vedea deodată această transformare, uimirea, frica și înfricoșarea te vor stăpâni; așa că lucrează cu precauții ” Pericolul influențelor demonice este menționat în mod similar în Liber Platonis quartGrum: „La o anumită oră în cursul pregătirilor, un anumit fel de spirite vor împiedica lucrarea, iar alteori nu va exista o astfel de opoziție” Olympiodorus (secolul al VI-lea) este cel mai fără echivoc dintre toate: „Și tot timpul demonul Ophiuh inspiră imprudență, împiedicându-ne intențiile; este peste tot, în interior și în exterior, provocând neglijențe, frică și nepregătire, iar alteori hărțuiește și provoacă rău, forțându-ne să încetăm să lucrăm El mai menționează că plumbul se află în posesia unui demon care împinge oamenii la nebunie Minunea pietrei pe care alchimistul a așteptat-o sau a experimentat-o trebuie să fie intens numinoasă, iar asta explică groaza sa sacră de a profana misterul „Nimeni nu poate descoperi numele unei pietre fără să-și supună sufletul unui blestem, pentru că nu se va putea justifica în fața lui Dumnezeu”, spune Hogelande Această convingere ar trebui luată în serios Tratatul său este opera unui om cinstit și sensibil și se compară favorabil cu obscurantismul pretențios al altor tratate, în special al lui Lull Din moment ce piatra are arbore filozofic „o mie de nume”, nu se poate decât să se întrebe ce nume nu vrea să dezvăluie Hogelande Fără îndoială, piatra a provocat o mare confuzie alchimiștilor, pentru că, din moment ce nu fusese niciodată făcută, nimeni nu putea spune ce era cu adevărat Cea mai posibilă ipoteză, mi se pare, este aceea a unui experiment psihologic, care trebuie explicat prin teama mereu amenințătoare de tulburări psihice Wei Bo-yang, cel mai vechi alchimist chinez cunoscut de noi (secolul al II-lea d Hr ), oferă o descriere detaliată a consecințelor periculoase ale erorilor făcute la efectuarea opusului După un scurt rezumat asupra acestuia din urmă, el descrie zhen-yang, persoana adevărată sau completă, care este prezentă atât la începutul cât și la sfârșitul lucrării: „El este și nu este Seamănă cu un iaz mare umplut cu apă - care se scufundă brusc și se ridică brusc Ea se manifestă ca o substanță materială, ca o veritas dornică”, iar în ea „se amestecă pătratul, circumferința, diametrul și dimensiunile, negându-se reciproc, și existând înainte de apariția cerului și a pământului: divin, divin, înalt și venerat” Aceasta din nou corespunde expresiilor numinozitate maximă, caracteristică alchimiei occidentale Autorul continuă să vorbească despre o zonă „închisă din toate părțile, din interior constituită din labirinturi care se intersectează Protecția acolo este atât de puternică încât nimic diabolic sau nedorit nu pătrunde acolo Oprirea gândirii este de dorit, iar neliniștea este o piedică Qi-ul divin (aerul, spiritul, esența eterică) umple totul și nu poate fi ascuns de el Cine o va păstra va prospera, iar cine o va pierde va pieri” Pentru că acesta din urmă urmează „metoda falsă”: se va îndrepta în toate în conformitate cu mișcarea soarelui și a stelelor, cu alte cuvinte, duce o viață rațională în conformitate cu tradiția chineză Dar acest lucru nu aduce bucurie Tao-ului principiului feminin (yin) sau, după cum am spune, principiile regulatoare ale conștiinței nu sunt în armonie cu inconștientul (care la un bărbat are un caracter feminin) Dacă un adept la acest nivel își supun viața unor reguli considerate în mod tradițional drept raționale, el se pune în pericol „O catastrofă se va întâmpla cu masa neagră” Masa neagră corespunde cu masa K G Jung confusa, stadiul haosului sau nigredo al alchimiei occidentale, materia primordială care este neagră în exterior și albă în interior, ca plumbul Este zhen-yang, ascuns în întuneric, întreaga persoană, amenințată de un mod de viață rațional și corect, astfel încât procesul de individuare este împiedicat, sau călcă pe drumul greșit Qi, chintesența (sângele roz al alchimiei occidentale) nu poate „ceda”: sinele caută să se manifeste și amenință să preia conștiința Acest pericol este deosebit de mare pentru alchimistul occidental, deoarece idealul imitatio Christi l-a determinat să considere expirarea substanței sufletești sub formă de sânge roz ca o sarcină care trebuie cu adevărat îndeplinită A simțit o constrângere morală de a ceda cerințelor sinelui, fie că erau sau nu exagerate I se părea că Dumnezeu și principiile morale înalte cer acest sacrificiu Este, fără îndoială, sacrificiul de sine, adevărata rezistență* a sinelui, atunci când omul cedează presiunii acestor solicitări și piere, întrucât și eul pierde jocul, distrugând ființa umană care îi servește drept locuință [eului] Acest pericol, așa cum îl apreciază pe bună dreptate Maestrul chinez, apare atunci când principiile tradiționale, morale și raționale ale comportamentului intră în vigoare în momentul în care se pune în discuție altceva decât viața socială, și anume integrarea inconștientului și procesul de individuare Wei Bo-yang oferă o reprezentare grafică a consecințelor psihologice și fizice ale unei greșeli: „Gazele din alimentele ingerate vor crea zgomot în viscere și stomac Adevărata esență (qi) va dispărea, iar răul îi va lua locul Zilele și nopțile vor trece fără somn, lună după lună Corpul se uzează, dând loc bolilor Sute de vibrații vor apărea și se vor amesteca, luând liniștea minții și a corpului Nici măcar nu va fi posibil (dacă urmați moralitatea conștientă) să construiți un templu, să vegheați asupra darurilor și să le aduceți cu grijă la altar seara și dimineața „Fantome vor apărea și îl vor bântui chiar și în somn În curând va începe să se bucure, crezând că a primit dovada nemuririi sale Dar moartea bruscă și prematură îl depășește Autorul încheie cu o morală: „O mică greșeală a dus la un mare dezastru” Revelații ale Apusului *Sacrificiul (gr ) — Aprox ed Arborele filosofic alchimia nu a pătruns până la asemenea adâncimi Cu toate acestea, alchimiștii erau conștienți de pericolele subtile ale acțiunii și știau că nu numai intelectul adeptului se impunea cerințe mari, ci și caracterul său moral Așa arată invitația la nunta regală la Christian Rosenkreutz * : Fii atent, ai grijă de tine; Iar dacă nu vă spălați bine trupul, Nunta nu va fi în siguranță; În ea, este ascunsă distrugerea latentă; Nu uita de asta, nu o lua cu ușurință Din ceea ce se întâmplă în „Nunta chimică” reiese destul de clar că problema vizează nu numai transformarea și reunirea cuplului regal, ci și individuarea adeptului Unirea cu umbra și anima este dificilă și nu trebuie luată cu ușurință Problema contrariilor și întrebările insolubile legate de aceasta, mai devreme sau mai târziu apar și conduc la constelația de conținuturi arhetipale compensatorii sub forma experienței numinoase Ceea ce psihologia complexelor a descoperit abia recent, era cunoscut de alchimiștii cu multe secole în urmă - simbolistica - în ciuda aparatului lor intelectual limitat Lavrenty Ventura își exprimă părerea în câteva cuvinte zgârcite: „Desăvârșirea unei fapte nu este supusă unui adept, doar Dumnezeul atotmilostiv o înzestra cu cine vrea Și aici constă pericolul ” Am putea adăuga că cuvântul „milostiv” ar trebui privit ca un eufemism apotropaic ÎNȚELEGEREA CA O MODE DE PROTECȚIE După ce am discutat despre primejdiile care amenință adeptul, haideți consultaţi citatul din Ostanes din capitolul Adepţii ştiau că nu poate rezista lapisului sub forma unui prinț andaluz Se pare că era mai puternic decât ei și, conform textului, aveau doar trei metode de protecție – „renunțare”, o acuzație de „cunoaștere” și un căpăstru de „înțelegere” De aici rezultă că, pe de o parte, se considerau suficient de pregătiți pentru a adopta o politică de „non-rezistență”, iar pe de altă parte, căutau mântuirea în inteligență și înțelegere Puterea supremă a pietrei este descrisă după cum urmează: K G Jung într-o zicală comună: „Filosoful nu este stăpânul pietrei, ci mai degrabă slujitorul ei” Destul de evident, trebuiau să se supună acestei forțe, dar cu o anumită înțelegere, care mai târziu avea să-i ajute să-l învingă pe prinț Poate că nu ne vom înșela dacă presupunem că adepții s-au străduit să înțeleagă acest lucru invincibil și, prin urmare, să-i depășească puterea Acesta nu este doar un motiv de basm bine-cunoscut (Rum-pelstiltskin!), ci și o credință primitivă foarte veche că cine cunoaște un nume secret are putere asupra proprietarului său Este un fapt binecunoscut în psihoterapie că simptomele nevrotice care par invincibile se pot preda fără luptă atunci când conținutul din spatele lor este înțeles și experimentat în mod conștient Acest lucru este destul de evident, deoarece energia care susține simptomul este la dispoziția conștiinței, servind la creșterea vitalității, pe de o parte, și la reducerea depresiei inutile și a tulburărilor similare, pe de altă parte Pentru a înțelege textul lui Ostanes, este necesar să avem o experiență intelectuală similară Apare atunci când un conținut numinus, inconștient anterior, iese în conștiință, fie spontan, fie printr-o tehnică Ca în toate textele magice, se presupune că puterea diavolului cucerit trece la adept Conștiința noastră modernă poate rezista cu greu tentației de a gândi în același sens Acceptăm cu ușurință că conținutul psihic poate fi utilizat pe deplin prin percepție intuitivă Acest lucru este valabil doar în raport cu contextul, care în principiu nu este foarte semnificativ Numinoase complexe de idei pot fi făcute să-și schimbe forma, dar din moment ce conținutul lor poate lua orice număr de forme diferite, el nu dispare în sensul de a deveni ceva absolut labil Are o anumită autonomie și, fiind suprimată sau ignorată sistematic, se manifestă într-un loc complet diferit într-un mod negativ și distructiv Demonul pe care magicianul îl evocă, obligându-l să se slujească, în cele din urmă ia stăpânire pe el Eforturile de a folosi demonul ca asistent pentru câștig personal sunt irosite; dimpotrivă, autonomia acestei figuri ambivalente trebuie, ca și religiozitatea, să fie constant prezentă în minte, pentru că aici stă o forță teribilă care ne conduce la Arborele filosofic individuarea În consecință, alchimiștii nu ezită să-și înzestreze piatra cu atribute divine pozitive și consideră, ca un microcosmos, omul, alături de Hristos - „în aceasta se află tot pericolul” Nu putem și nu trebuie să încercăm, cu riscul de a ne distruge propriul psihic, să aducem această ființă numinoasă în șablonul nostru uman limitat, pentru că este mai mare decât conștiința umană și mai mare decât voința ei Așa cum alchimistul este trădat accidental de tendința de a folosi simboluri produse de inconștient ca nume magice, tot așa omul modern folosește conceptele intelectuale în scopul opus de a nega inconștientul, de parcă rațiunea și intelectul i-ar putea șterge autonomia [inconștientului] față de viaţă Este foarte curios că sunt criticat de oameni care mă consideră o persoană care vrea să înlocuiască psihicul viu cu concepte intelectuale Nu înțeleg cum ar putea trece cu vederea faptul că conceptele mele se bazează pe constatări empirice și pur și simplu numesc anumite zone de experiență prin numele lor propriu Această neînțelegere ar fi de înțeles dacă aș omite enumerarea faptelor pe care îmi întemeiez afirmațiile Criticii mei ignoră cu sârguință adevărul că vorbesc despre faptele psihicului viu și nu se angajează în acrobații filozofice MOTIVAȚIA MARTIRII Textul lui Ostanes ne oferă o perspectivă valoroasă asupra fenomenologiei procesului de individuare prin experienţa alchimiştilor Un interes deosebit este referirea la „chinul” pe care prințul îl dorește pentru adept Acest motiv apare în textele occidentale într-o formă inversă, căci ființa chinuită nu este adeptul însuși, ci Mercur sau lapisul sau copacul Inversarea rolurilor arată că adeptul se consideră cel care chinuiește, în timp ce el însuși este victima Acest lucru devine clar pentru el mai târziu, când el însuși experimentează pericolele de a face Un exemplu tipic de proiecție a martiriului este viziunea lui Zosimas Turba spune: „Ia vechiul spirit negru, distruge și chinuiește cu el trupurile până se schimbă” KG Jung În același loc, filosoful spune adunării înțelepților: „Un lucru chinuit, când este cufundat în trup, îl transformă într-o natură indestructibilă și neschimbătoare” Mund în discursul său al XVIII-lea spune: „Câți au căutat aceste obiecte și [chiar] au găsit unele dintre ele, dar n-au putut îndura chinul” Aceste citate arată că conceptul de chin este ambiguu În primul caz, acestea sunt corpuri, materiile prime ale muncii, care sunt supuse chinurilor; în al doilea caz, lucrul chinuit este fără îndoială substanţa secretă numită adesea res; în al treilea caz, cercetătorii înșiși sunt cei care nu pot îndura chinul Această ambiguitate nu este întâmplătoare și are un sens profund Textele antice scrise în același timp cu traducerea în latină a Turbei conțin rețete macabre în maniera Papirusului Magic, cum ar fi eviscerarea sau uciderea unui cocoș viu , uscarea unei persoane pe o piatră fierbinte , tăierea mâinilor și picioarelor și curând În acest caz, chinul era legat de trup Dar o altă versiune mai găsim și în nu mai puțin vechiul Tractatus Micreris Se spune că, așa cum Creatorul separă sufletele de trup pentru a le judeca și a le răsplăti, „așa trebuie să folosim mângâierea [adulatio uti]' pentru a influența sufletele și a le condamna la o suferință grea \poenis cu un caracter marginal postfaxă: laboribus] În acest moment, interlocutorul are o îndoială dacă este posibil să trateze sufletul în acest fel, deoarece este „aerisit” și nu mai trăiește în corp Profesorul răspunde: „Ea ar trebui să fie chinuită cu ajutorul celui mai subtil lucru spiritual, și anume, cu ajutorul naturii de foc, cu care se aseamănă Pentru că dacă trupul este chinuit, sufletul nu va fi chinuit, iar suferința nu va ajunge la el; căci este de natură spirituală și numai ceva spiritual o poate atinge ” Astfel, nu materialul grosier este chinuit în acest caz, ci sufletul despărțit de el și condamnat la martiriul spiritual „Sufletul”, de regulă, corespunde substanței secrete fie sub forma materiei primare, fie în modul de transformare a acesteia Petru cel Bun, care, după cum am văzut deja, a fost unul dintre primii alchimiști medievali interesați de amploarea artei sale, spune că, așa cum Geber a întâmpinat dificultăți, așa „înghețăm în tetanos [in stupore adducti}, ascunzându-ne pentru un mult timp sub masca disperării Dar când ne-am întors înapoi în noi înșine și mai jos arbore filozofic și-au supus gândurile la testul reflecției nemiloase, am putut să vedem substanțele Apoi îl citează pe Avicenna, care a spus că este necesar să „descoperim această operațiune [solutio] prin noi înșine [per pos ipsos]” „Acest lucru ne era cunoscut înainte de experiment, ca urmare a unei meditații lungi, intense și scrupuloase” Petru cel Bun mută chinul spre cercetător, subliniindu-i suferința psihică În aceasta are dreptate, pentru că cele mai importante descoperiri ale alchimiștilor au avut loc în cursul meditațiilor asupra propriilor procese mentale, care, fiind proiectate sub forma unui arhetip pe o substanță chimică, le-au lovit imaginația cu posibilități nelimitate Aceeași cunoaștere general primordială a rezultatului este recunoscută de Dorn când spune: „Este imposibil pentru orice muritor să înțeleagă această artă dacă nu este luminat de lumina divină ” Chinul substanțelor apare și în Sir George Ripley: „Un foc nenatural trebuie să chinuie corpurile, căci este un dragon care arde ca focul iadului” Pentru Ripley, proiecția chinului infernal este destul de evidentă și atotcuprinzătoare, așa cum este pentru mulți alții Numai pentru autorii secolelor al XVI-lea și al XVII-lea, părerile lui Petru cel Bun aduc din nou o perspectivă Părerea lui Dorn este foarte expresivă: „Când sofiştii supun acest Mercur la diverse chinuri, precum sublimarea, coagularea, precipitarea, mercurial aquae fortis etc , iar toate acestea sunt căi false care ar trebui evitate Printre sofiști îi înscriu, de asemenea, pe Geber și Albert, „numiți cel Mare”, după cum adaugă ironic În Physica Trismegisti el afirmă chiar că întunericul veşnic lăudat (melanoza, nigredo) este o proiecţie: „Pentru că Hermes a spus „tot întunericul te va părăsi” , nu a spus „lasă metalele”” Întunericul nu trebuie înțeles ca altceva decât întunericul bolilor și afecțiunilor corpului și minții Multe pasaje din Aurora consurgiens I sunt foarte semnificative în acest sens În Cartea lui Ostanes, filozofii vărsă lacrimi peste o piatră care este închisă într-o altă piatră, astfel încât aceasta, udată cu lacrimile lor, își pierde întunericul și devine albă ca perlele Un citat din Grațian din Rosarium spune: „Există o anumită substanță nobilă în alchimie în ea la început există nocivitatea oțetului, dar în cele din urmă bucuria și binecuvântările K G Jung femeie" Consilium coniugii echivalează nigredo cu melancolie Vigenère spune despre plumbul saturnian: „Plumbul semnifică necazurile și disconforturile pe care Dumnezeu ni le lasă influențându-ne simțurile” Acest adept știa că plumbul, care fusese întotdeauna considerat o substanță secretă, era identic cu starea subiectivă de depresie La fel, materia primară personificată din Aurelia occulta vorbește despre fratele ei Saturn, că spiritul său a fost „prins de melancolie” În acest context, când suferința și tristețea joacă un rol atât de important, nu este deloc surprinzător că pomul este menționat în legătură cu răstignirea lui Hristos Această analogie este susținută de o veche legendă că arborele paradisului era materialul crucii Un alt lucru care a contribuit la o astfel de gândire a fost cuaternitatea, al cărei simbol este crucea ; căci arborele are proprietățile cuaternarului, deoarece reprezintă procesul de combinare a celor patru elemente Natura cvadruplă a arborelui își are originea înaintea erei creștine Poate fi găsit în Zarathushtra în viziunea unui copac cu patru ramuri din aur, argint, oțel și „fier amestecat” Această imagine apare mai târziu în arborele alchimic al metalelor, care a fost apoi comparat cu crucea lui Hristos În Ripley, cuplul regal, opușii supremi, sunt răstigniți pentru a se reuni și renaște „Dacă mă voi înălța, [cum a spus Hristos], îi voi lua pe toți oamenii în mine Din momentul în care ambele jumătăți, răstignite și lipsite de suflet, s-au soți, un bărbat și o femeie vor fi îngropați împreună și mai apoi reînviați de spiritul vieții” Arborele apare și ca simbol al transformării într-un pasaj din Speculativa philosophia a lui Dorn, care este el însuși foarte interesant din punctul de vedere al filozofiei religiei: cu mâner de lemn, și agățat o sabie pe un copac: astfel mânia lui Dumnezeu s-a transformat în iubire Hristos ca Logos este o sabie cu două tăișuri care simbolizează mânia lui Dumnezeu, așa cum se spune în Apocalipsa : Alegoria oarecum neobișnuită a lui Hristos ca sabie atârnată de copac corespunde aproape fără îndoială șarpelui atârnat de cruce Sfântul Ambrozie are un „șarpe pe un copac” Arborele filosofic „typus Christi”, precum și „șarpele de aramă pe cruce” de Albert cel Mare Hristos ca Logos este sinonim cu Naas, șarpele Nous printre ofiți Agathodemon (demonul bun) avea înfățișarea unui șarpe, iar la Philo șarpele era considerat ca fiind „cel mai spiritual” animal Pe de altă parte, sângele său rece și organizarea creierului ca cele ale animalelor inferioare nu sugerează niciun nivel de dezvoltare spirituală, în timp ce neparticiparea lui cu oamenii face din șarpe o creatură extraterestră care provoacă frică și, în același timp, admirație Astfel, este un simbol magnific pentru două aspecte ale inconștientului: instinctivitatea lui rece și nemiloasă și proprietățile lui Sophia sau înțelepciunea naturală, întruchipate în arhetipuri Logosul-natura lui Hristos, reprezentat de șarpele htonic, este înțelepciunea maternă a mamei divine, care este anticipată în Vechiul Testament ca Sapientia Simbolul șarpelui îl caracterizează astfel pe Hristos ca presonizare a inconștientului în toate aspectele sale și, ca atare, el este atârnat de un copac ca jertfă („străpuns cu o suliță” ca Odin) Din punct de vedere psihologic, acest sacrificiu al șarpelui trebuie înțeles ca o depășire a inconștientului și, în același timp, ca pasul unui fiu agățat inconștient de mama sa Alchimistul a folosit același simbol pentru a reprezenta transformarea lui Mercur , care este cu siguranță, așa cum am arătat deja, personificarea inconștientului Am întâlnit acest motiv de mai multe ori în vise, o dată ca un șarpe răstignit (o aluzie conștientă la Ioan : ), apoi ca un păianjen negru atârnat de un stâlp care s-a transformat într-o cruce și, în sfârșit, ca trupul unui gol femeie răstignită pe cruce RELATIA SUFERINTEI LA CONIUNCTIO În citatul de mai sus din Dorn, tridentul de aur îi corespunde lui Hristos, deoarece în alegoria medievală tridentul cu care Dumnezeu Tatăl îl lovește pe Leviatan este crucifixul Tridentul de aur este fără îndoială o aluzie la Treime, iar faptul că este „de aur” este un sous-entendu alchimic*, la fel ca ideea transformării divine în acest ciudat * Ce este subînțeles (fr ) - Notă, trad K G Jung Alegoriile lui Dorn sunt strâns legate de misterul alchimic Ideea lui Dumnezeu aruncând un trident este de origine maniheică: l-a folosit pe Primul Om ca o capcană pentru a captura forțele întunericului Primul om a fost numit „Psyche”, iar conform lui Titus din Vostra el este sufletul lumii (vu/rj ayayatsoѵ) Acest psihic corespunde inconștientului colectiv, care, având o natură unitară, apare ca un Prim Om unitar Aceste idei sunt strâns legate de conceptul gnostic al Sophiei-Achamoth al lui Irineu El raportează că: 'Evitzp^ts [reflectarea] Sophiei, care locuiește în cer, sub constrângere și suferință, separată de Pleroma în întunericul și golul exteriorului Separată de lumina Pleromei, ea [Sophia] nu avea formă și formă, ca o naștere prematură, din moment ce nu știa nimic [adică rămas inconștient] Dar Hristos, care locuiește în ceruri, s-a prosternat pe cruce și a regretat-o și, prin forța sa, i-a dat o formă, dar numai în raport cu substanța și rațiunea [adică conștiința] nu a transmis Făcând acest lucru, el și-a luat puterea și s-a întors [la Pleroma], lăsând-o pe AHamoth singură, cu scopul ca ea, simțind durerea separării de Pleroma, să simtă dorința de a lupta pentru ce este mai bun, în timp ce în același timp posedând aroma nemuririi, care i-a fost lăsată lui Hristos şi Duhului Sfânt Potrivit acestor gnostici, nu primul om a fost aruncat în întuneric ca o momeală, ci figura feminină a Înțelepciunii, Sophia-Achamoth Astfel elementul masculin a scăpat de pericolul de a fi înghițit de forțele întunecate și a rămas în siguranța tărâmului pneumatic al luminii, în timp ce Sophia, parțial ca reflectare, parțial condusă de necesitate, a intrat într-o relație cu întunericul exterior Suferința care a căzut asupra ei a luat forma diferitelor emoții – tristețe, frică, jenă, confuzie, aspirație; acum putea să râdă și să plângă Din aceste stări mentale (biatezgetz) a luat naștere întreaga lume creată Acest ciudat mit al creației are un caracter clar „psihologic”: el descrie sub forma unei proiecții cosmice separarea animei feminine de conștiința masculină și orientată spiritual, care tinde spre victoria finală și completă a spiritului asupra lumii a simţurilor, ceea ce nu este caracteristic filozofiilor păgâne din acea epocă mai puţin decât pentru Arborele filosofic gnosticism Această dezvoltare și diferențiere a conștiinței a lăsat o amprentă literală în Metamorfozele lui Apuleius, mai ales în povestea sa „Dragoste și psiho”, așa cum a arătat recent Erich Neumann în studiul său* Starea emoțională a Sophiei este cufundată în inconștient (dyvoîa), lipsa formei și capacitatea ei de a se pierde în întuneric caracterizează foarte clar anima unei persoane care se identifică necondiționat cu mintea și spiritualitatea sa El este în pericol de a se disocia de propria anima, și astfel în pericol de a pierde legătura cu forțele compensatorii ale inconștientului În acest caz, de regulă, inconștientul reacționează sub formă de emoții puternice, entuziasm, lipsă de control, aroganță, sentimente de umilire, proastă dispoziție, depresie, accese de furie etc , combinate cu o lipsă de autocritică , judecăți eronate, erori și consecințe care decurg din această iluzie Într-o asemenea stare se pierde curând contactul cu realitatea Spiritualitatea lui devine nemiloasă, arogantă și tiranică Cu cât ideologia lui este mai puțin adaptabilă, cu atât mai mult necesită recunoaștere și este gata să o realizeze cu forța, dacă este necesar Această stare este cu siguranță lato, suferința sufletului, deși la început nu este percepută ca atare din cauza lipsei de introspecție și abia treptat apare în conștiință ca un fel de rău În cele din urmă, acest sentiment face mintea să recunoască că ceva nu este în regulă, că persoana suferă În acest moment, simptomele fizice sau psihologice care se manifestă nu mai pot fi ascunse conștiinței În limbajul mitului, Hristos (principiul spiritualității masculine) percepe suferința Sofiei (adică psihicul) și, în consecință, o înzestrează cu formă și existență Dar o lasă în pace pentru ca ea să simtă toată forța suferinței ei Din punct de vedere psihologic, aceasta înseamnă că mintea masculină percepe doar suferința psihică, dar nu realizează motivul din spatele acesteia și pur și simplu lasă anima într-o stare de agno-ia** Acest proces este tipic și astăzi poate fi observat nu numai în toate nevrozele masculine, ci și la oamenii normali, *Vezi: Neumann E Originea și dezvoltarea conștiinței Moscova: Refl-book; K : Vakler, ** Ignoranță (greacă) — Aprox ed K G Jung care au intrat în conflict cu inconștientul din cauza orbirii lor unilaterale (de obicei intelectuale) și psihologice Deși în această psihogemă Primul Om (Hristos) este încă calea de a lupta cu întunericul, el își împărtășește totuși rolul cu ființa feminină, Sophia, care a coexistat cu el în Pleroma Mai mult, Răstignitul nu mai apare ca momeală în cârligul lui Dumnezeu; în schimb, el „empatiză” cu jumătatea feminină fără formă și, fiind prosternat pe cruce, se descoperă ei Există o vorbă foarte puternică în textul grecesc despre aceasta: breh&ptyѵ Siacpepov-tsoѵ, care accentuează în special întinderea și extinderea Această imagine a chinului este prezentată în fața ei pentru ca ea să poată vedea chinul lui și el al ei Dar înainte ca această înțelegere să apară, spiritualitatea masculină a lui Hristos intră în lumea luminii Un astfel de deznodământ este tipic: de îndată ce lumina simte prezența întunericului și există posibilitatea de a se uni cu el, o atracție puternică, inerentă atât în lumină, cât și în întuneric, se afirmă și nu își schimbă poziția Lumina nu își va diminua strălucirea, iar întunericul nu se va îndepărta de satisfacția simțurilor sale Niciunul dintre ei nu este capabil să observe că suferința lor este una și aceeași și este cauzată de procesul de a deveni conștiință, în timp ce unitatea originală este stratificată în două jumătăți incompatibile Nu poate exista conștiință fără acest act de discriminare și nici dualitatea rezultată nu poate trece în unitate fără stingerea conștiinței Dar integritatea originară rămâne deziderat* pentru Sofia mult mai mult decât Hristosul gnostic Astăzi, este încă relevant faptul că discriminarea și diferențierea înseamnă mai mult pentru intelectul raționalist decât integritatea obținută prin unirea contrariilor De aceea inconștientul produce simboluri ale întregii Aceste simboluri apar de obicei sub forma unui cuaternar și constau din două perechi de opuse care se încrucișează (cum ar fi, de exemplu, stânga/dreapta, jos/sus) Patru puncte definesc un cerc, care, indiferent de puncte, este un simbol al integrității și, prin urmare, cel mai simplu *Neatins (lat ) - Notă, trad Arborele filosofic după chipul lui Dumnezeu În această reflecție există ceva din simbolul crucii, așa cum am văzut în textul nostru, deoarece crucea, ca și copacul, este mijlocul conjuncției Astfel, Sfântul Augustin a comparat crucea cu un pat de nuntă, iar într-un basm eroul își găsește mireasa în vârful unui copac mare , unde atât șamanul își găsește mireasa cerească, cât și alchimistul Coniunctio este punctul culminant al vieții și în același timp al morții, motiv pentru care textul nostru se referă la „aroma nemuririi” Pe de o parte, anima oferă o legătură cu dincolo și cu imaginile eternului și, în același timp, pe de altă parte, implică emoțional o persoană în lumea htonică și trecătoare LEMNUL CA OM Viziunea lui Zoroastru, visul lui Nebucadnețar și relatarea lui Bardesanus ( - e n ) despre zeii indieni, precum vechea idee rabinică conform căreia pomul paradisului era un om , este un exemplu de relație umană cu arborele filozofic Conform tradiției antice, oamenii provin din copaci sau plante Arborele seamănă cu forma de tranziție a omului, deoarece, pe de o parte, provine de la Primul Om, iar pe de altă parte, crește într-un om Desigur, concepția patristică despre Hristos ca viță de vie a avut un impact uriaș În Pandora, așa cum am menționat deja, arborele este reprezentat ca o femeie, în conformitate cu picturile date în prima parte a acestui eseu, care, spre deosebire de imaginile alchimice, au fost realizate în principal de femei Aici se pune întrebarea cum ar trebui interpretat noumenul feminin al arborelui Rezultatele studiului nostru asupra materialelor istorice au arătat că arborele poate fi interpretat ca Anthropos sau sine Această interpretare este deosebit de evidentă în simbolismul Scriptum Alberti și este confirmată de materialul fantastic prezentat în desenele noastre Astfel, interpretarea noumenului feminin al copacului ca sine este bună pentru femei, dar pentru alchimiști și umaniști, reprezentarea feminină a copacului este o proiecție necondiționată a figurii ani-we Anima personifică feminitatea bărbatului, dar nu KG Jung de sine În consecință, pacienții care au creat desenele nr și înfățișează arborele numen ca animus În toate aceste cazuri, simbolul contrasexual acoperă sinele Este exact ceea ce se întâmplă întotdeauna dacă masculinul feminin, anima, sau femininul masculin, animus, nu este suficient de diferențiat pentru a fi integrat în conștiință, iar sinele există doar potențial ca intuiție, dar nu este încă actualizat Pe cât de mult arborele simbolizează opusul și procesul de transformare „tam ethice quam physice” (atât moral, cât și fizic), el semnifică și procesul vieții în general Identitatea sa cu Mercur, spiritu vegetativus, confirmă acest punct de vedere Întrucât opusul este viața, moartea și misterul renașterii, arborele are și această semnificație și, în plus, calitatea înțelepciunii, așa cum am văzut la varveliți din descrierea lui Irineu: „Din om [= Anthropos] și gnoză se naște un copac, care se mai numește și gnoză” În gnoza lui Iustin, îngerul Baruch, numit „pomul vieții”, este îngerul revelației, așa cum arborele solar-lunar din romanul eroic al lui Alexandru prevestește viitorul Cu toate acestea, asociațiile cosmice ale arborelui ca arbore mondial și axa lumii joacă un rol secundar în rândul alchimiștilor, precum și în fanteziile moderne, deoarece în ambele cazuri oamenii sunt mai interesați de procesul de individuare, care nu mai este proiectat în spațiu O excepție de la această regulă poate fi acel caz rar raportat de Nelken, „când în sistemul cosmic al unui pacient schizofrenic, pomul vieții crește din pieptul lui Dumnezeu Tatăl El dă fructe albe și roșii, sau sfere, care sunt lumi Roșu și alb - culori alchimice, roșu care semnifică soarele și alb luna Un porumbel și un vultur stau în vârful copacului, amintind de barza de pe arborele solar-lunar din Scriptum Alberti Orice cunoștințe de alchimie paralelele este complet exclusă în acest caz Din materialul pe care l-am adunat, putem observa că producerea spontană a inconștientului la omul modern pictează arhetipul arborelui într-un mod care evocă paralele istorice cu o perfectă lipsă de ambiguitate Din câte îmi pot da seama, singurele modele istorice de care pacientul ar putea fi conștient sunt cele biblice Arborele filosofic un copac al paradisului și câteva basme Dar nu mă pot gândi la un singur caz în care să fi apărut spontan că pacientul se gândea în mod conștient la o poveste biblică De fiecare dată când imaginea copacului a apărut spontan, iar când femeia era pe copac, niciunul dintre pacienți nu a asociat-o cu șarpele de pe arborele cunoașterii Picturile arată mai multă afinitate cu ideea antică a nimfei arborelui decât prototipul biblic În tradiția evreiască, șarpele este interpretat și ca Lilith Există o noțiune preconcepută conform căreia anumite forme de exprimare există doar pentru că modelul lor poate fi găsit în zona relevantă a culturii Dacă acesta ar fi cazul în acest caz, toate modurile de exprimare ar fi modelate după arborele paradisului Dar nu este deloc așa, așa cum am văzut deja: vechiul concept depășit al nimfei pomului domină paradisul sau bradul de Crăciun; de fapt, există și aluzii la un arbore cosmic la fel de învechit și chiar arbor inversa, care, deși reflectată în alchimie prin cabală, nu joacă un rol în cultura noastră Materialul nostru, totuși, este în deplin acord cu conceptele șamaniste primitive larg răspândite despre copac și mireasa cerească, care este o proiecție tipică a animei Ea este awati (spiritul prietenos, protector) al strămoșilor șamanului Fața ei este jumătate neagră, jumătate roșie Uneori apare sub forma unui tigru înaripat Spitteler compară, de asemenea, „Lady Soul” cu un tigru Arborele reprezintă viața miresei cerești a șamanului și are un sens matern Printre iakuti, un copac cu opt ramuri este locul de naștere al primei persoane El este născut dintr-o femeie a cărei partea superioară a corpului crește dintr-un trunchi Acest motiv se regăsește și printre exemplele mele (Fig ) Așa cum un copac este asociat cu o femeie, el este asociat și cu un șarpe, un dragon și alte animale, ca în cazul lui Yggdra-sil , copacul persan Gaokeren din Lacul Vorukash sau copacul Hesperidelor, ca să nu mai vorbim de copacii sacri ai Indiei, la umbra în care se vedeau adesea multe pietre pa-ga (=șarpe) Arborele inversat joacă un rol important printre șamanii din Siberia de Est Kagarov a publicat o fotografie cu astfel de oameni KG Jung copac, numit Nakassa, realizat dintr-o expoziție a Muzeului din Leningrad Rădăcinile simbolizează părul, iar pe trunchi, lângă rădăcini, este sculptată o față, care demonstrează că arborele reprezintă o persoană Probabil că acesta este șamanul însuși sau super-ego-ul său Șamanul se urcă în copacul magic pentru a-și descoperi adevăratul sine în lumile superioare Eliade spune în excelentul său studiu despre șamanism: „Șamanul eschimos simte nevoia acestor călătorii extatice și, mai ales, pentru că într-o stare de transă devine cu adevărat el însuși: are nevoie de experiența mistică ca parte integrantă a adevăratei sale personalități” Extazul este adesea însoțit de o stare în care șamanul este „posedat” de spirite gardiene sau patroni Prin această posesie își dobândește „organele mistice” care, într-un anumit sens, constituie personalitatea sa spirituală adevărată și completă Aceasta confirmă concluzia psihologică care se poate trage din simbolismul șamanist și anume că este o proiecție a procesului de individuare Această concluzie, după cum am văzut, este valabilă și pentru alchimie, iar exemplul fanteziei moderne pe tema unui copac arată clar că autorii unor astfel de picturi au încercat să surprindă procesul intern de dezvoltare, independent de conștiința și voința lor Procesul constă de obicei în unirea a două opuse, cea de jos (apă, întuneric, animale, șerpi etc ) cu cea de sus (păsări, lumină, cap etc ) și stânga (feminin) cu dreapta (mascul) Unitatea contrariilor, care joacă un rol atât de mare și, fără îndoială, critic în alchimie, joacă nu mai puțin un rol în procesele mentale inițiate prin confruntarea cu inconștientul, astfel încât apariția unor simboluri similare sau chiar identice nu este surprinzătoare INTERPRETAREA SI INTEGRAREA INCONSTIENTULUI Nu este încă înțeles de mulți – inclusiv, din păcate, colegii mei medicali – de ce apar, în primul rând, serii de fantezii precum cele pe care le-am descris și, în al doilea rând, de ce am dedicat atât de mult timp studiilor comparative arbore filozofic studii de simbolism necunoscute lor Mă tem că toate tipurile de prejudecăți invincibile încă împiedică înțelegerea, în special concluzia arbitrară că nevrozele, ca și visele, constau doar din amintiri și dorințe infantile reprimate și că conținutul psihic este fie pur personal, fie, dacă este impersonal, atunci își are originea în conștiință colectivă Tulburările mintale, ca și tulburările somatice, sunt fenomene extrem de complexe care nu pot fi explicate printr-o teorie pur etiologică În afară de cauza și de necunoscutul X al dispoziției individuale, trebuie să ținem cont și de aspectul teleologic al aptitudinii în biologie, care în domeniul psihicului trebuie formulat ca sens În cazul tulburărilor psihice, fără nicio îndoială, este suficient să aducem la cunoştinţă pur şi simplu cauzele presupuse sau reale ale tulburării Tratamentul implică integrarea conținutului care a fost disociat de conștiință - nu întotdeauna ca urmare a suprimării, care este adesea un fenomen secundar Desigur, lucru obișnuit este că în perioada de dezvoltare care urmează pubertății, conștiința se află în confruntare cu tendințe afective, impulsuri și fantezii, pe care din diverse motive nu le dorește sau nu le poate asimila Apoi răspunde cu suprimare sub diferite forme, încercând să scape de intrușii enervanti Regula de bază este că cu cât atitudinea conștientă este mai negativă și cu cât rezistența, devalorizarea și frica sunt mai puternice, cu atât conținutul disociat devine mai respingător, agresiv și înspăimântător Orice formă de comunicare cu partea fragmentată a psihicului are un efect terapeutic Această acțiune este susținută și de dezvăluirea reală sau percepută a motivelor Chiar și atunci când dezvăluirea nu este altceva decât o presupunere sau o fantezie, are un efect curativ, cel puțin pentru că analistul însuși crede în ea și face o încercare serioasă de a înțelege Dacă, pe de altă parte, se îndoiește de teoria sa etiologică, șansele sale de succes sunt reduse la zero și atunci, cel puțin, se confruntă cu nevoia de a găsi adevăratele cauze care sunt K G Jung ar fi convingător atât pentru pacientul inteligent, cât și pentru el însuși Dacă este predispus la supracriticitate, această sarcină poate fi o povară grea și, în multe cazuri, nu își poate depăși îndoielile Succesul tratamentului este în pericol Această dilemă explică doctrinarismul fanatic al ortodoxiei freudiene Voi ilustra această problemă cu o origine recentă Un anume domnul X, necunoscut mie, a scris că a citit cartea mea „Un răspuns la Iov”, care l-a interesat în cel mai înalt grad și l-a atins în cel mai înalt grad I-a dat-o prietenului său Y să-l citească, iar mai târziu a avut acest vis: Era din nou în lagărul de concentrare și a văzut un vultur puternic învârtindu-se deasupra lui în căutarea prăzii Această situație a devenit din ce în ce mai periculoasă și înfricoșătoare, iar Y s-a gândit cum să se protejeze I se părea că poate decola într-un avion cu reacție și doborî un vultur X l-a descris pe Y ca pe un intelectual rațional care a petrecut mult timp într-un lagăr de concentrare X și Y au atribuit acest vis unui afect eliberat de citirea cărții mele cu o zi înainte Y a apelat la X pentru sfaturi despre acest vis X a crezut că vulturul care îl privea pe Y era el însuși, dar Y a obiectat, a spus că nu crede în asta și a fost înclinat să creadă că vulturul îmi corespunde mie, adică autorul cărții Acum X a vrut să-mi audă părerea Una peste alta, este o sarcină destul de ingrată să rezolvi visele unor oameni pe care nu îi cunoști personal și în absența materialelor suplimentare Astfel, rămâne doar să puneți câteva întrebări sugerate de materialul disponibil De ce, de exemplu, a crezut X că vulturul îi corespunde? Din câte am reușit să găsesc în scrisoare, a reieșit că X i-a transmis prietenului său o anumită cantitate de cunoștințe în psihologie, în urma cărora s-a simțit în rolul unui mentor care putea urmări, așa cum s-a întâmplat, la jocurile unui prieten de la înălțime În orice caz, era amuzat că Y nu putea accepta ideea că el, psihologul, îl urmărește X se afla astfel în postura unui psihoterapeut care, datorită teoriei sexuale, știe dinainte ce revelații se află în spatele nevrozelor și viselor și care, de la înălțimea turnului său de veghe al intuiției superioare, transmite pacientului sentimentul că este văzut prin El așteaptă mereu să apară în visele pacientului în diverse arbore filozofic forme pe care le poate lua „cenzorul” mistic În acest fel, X a ajuns cu ușurință la concluzia că el era vulturul Y a fost de altă părere Nu părea să-și dea seama că se află sub supravegherea sau supravegherea lui X, dar în schimb, destul de rezonabil, a apelat la sursa incontestabilă a visului său, și anume cartea mea, care l-a impresionat clar Din acest motiv mi-a numit vultur Din aceasta putem concluziona că s-a simțit de parcă s-a încurcat în ceva și a fost dus la apă curată, sau și-a arătat degetul în locul greșit și unde nu i-a plăcut deloc Nu era nevoie ca el să fie conștient de acest sentiment, deoarece era foarte clar reprezentat în vis Aici interpretarea se ciocnește cu interpretarea, fiecare la fel de arbitrară ca cealaltă Somnul în sine nu oferă niciun beneficiu niciunei versiuni S-ar putea chiar sugera că lui Y i-a fost frică de superioritatea și intuiția prietenului său și l-a ascuns sub o mască de vultur pentru a nu se recunoaște Dar și-a creat Y însuși visul? Freud presupune existența unui cenzor care este responsabil pentru astfel de transformări ciudate Contrar acestei opinii, susțin, pe baza propriei experiențe, că visul este capabil, dacă dorește, să numească cele mai dureroase și inacceptabile lucruri, cu deplină indiferență față de sentimentele celui care visează Dacă visul nu funcționează de fapt în acest fel, nu există niciun motiv întemeiat să presupunem că înseamnă altceva decât ceea ce pare a fi Astfel insist că dacă visul spune „vultur” înseamnă un vultur Insist asupra semnificației oricărui aspect al unui vis care îl face lipsit de sens din punctul de vedere al minții noastre Ar fi prea simplu și rațional dacă vulturul ar însemna domnul X În opinia mea însă, sarcina interpretării se rezumă la a afla ce ar putea însemna vulturul în afară de fanteziile noastre pur personale Așadar, l-aș sfătui pe visător să afle ce este exact vulturul și ce semnificații de bază poate avea Rezolvarea acestei probleme duce direct la istoria simbolurilor, iar aici ajungem la fundul motivului pentru care m-am apucat de cercetare, relativ departe de cabinetul medicului C G Jung Întrucât visătorul susține că sensul de bază al vulturului îi este nou și necunoscut (deoarece trebuie să fie familiarizat cu unele dintre semnificațiile din literatură și din vorbirea colocvială), el trebuie să afle ce relație are simbolul vulturului cu evenimentele din ziua precedentă, și anume, la lectura cărții mele Întrebarea este următoarea: ce l-a influențat într-o măsură atât de mare încât a trezit motivul fabulos al unui vultur uriaș, capabil să lovească sau să omoare un om matur? Imaginea unei păsări fără îndoială gigantică (adică mitică) care se învârte sus pe cer și privesc pământul cu un ochi atotvăzător, în lumina conținutului cărții mele despre soarta ideii umane despre Dumnezeu, este sugestivă În vis, Y se întoarce în lagărul de concentrare, fiind urmărit de „ochiul de vultur” Aceasta indică destul de clar o situație de care se teme visătorul și care face ca gradul de protecție energetică a acestuia să pară suficient Pentru a ucide pasărea mitică, el vrea să folosească cea mai modernă realizare tehnologică - un avion cu reacție Este unul dintre marile triumfuri ale gândirii raționaliste și diametral opus păsării mitice a cărei prezență înspăimântătoare poate fi evitată prin ea Dar ce fel de pericol pentru acest tip de persoană se ascunde în cartea mea? Răspunsul este simplu dacă știi că Y este evreu după naționalitate Cu orice evoluție a evenimentelor, ușa este deschisă, ceea ce duce la probleme care nu au nicio legătură cu nemulțumirile personale Este mai degrabă o chestiune de principii, dominante și idei călăuzitoare care guvernează atitudinea noastră față de viață și lume, o chestiune de credințe și credință, care, după cum arată experiența, sunt fenomene psihice indivizibile Desigur, ele sunt atât de indivizibile încât atunci când vechiul sistem de gândire moare, cel nou ia instantaneu locul Nevrozele, ca toate bolile, sunt simptome de adaptare slabă Din cauza unui obstacol - slăbiciune sau defect al constituției, lipsă de educație, experiențe negative, percepții greșite etc - o persoană se închide de dificultățile pe care le prezintă viața și se regăsește din nou în lumea copiilor Inconștientul compensează această regresie producând simboluri care, dacă sunt înțelese obiectiv, adică prin studii comparative, Arborele filosofic ny, reactivați ideile de bază care stau la baza tuturor sistemelor naturale de gândire În acest fel, se realizează o schimbare a sistemului de evaluări, care servește drept punte prin disocierea unei persoane așa cum este, și a unei persoane așa cum ar trebui să fie Ceva similar se întâmplă în visele noastre: Y poate suferi de o disociere între o conștiință extrem de raționalistă, intelectualizată și o bază la fel de irațională care este suprimată cu grijă Anxietatea apare în vise și trebuie definită ca un fapt inerent personalității, deoarece este o prostie să spunem că o persoană nu experimentează anxietate dacă nu poate găsi cauza acesteia Și totuși asta se întâmplă de cele mai multe ori Dacă anxietatea este recunoscută, există și șansa de a descoperi și înțelege cauza Acest motiv este foarte clar descris într-un vis ca un vultur Având în vedere că vulturul este un simbol arhaic al lui Dumnezeu, de a cărui putere individul nu poate scăpa, în practică contează foarte puțin dacă acel individ crede sau nu în Dumnezeu Faptul că constituția psihicului său permite producerea unor astfel de fenomene ar trebui să fie suficient pentru el, deoarece nu poate scăpa mai mult de psihicul său decât de corpul său și niciuna dintre aceste componente nu poate fi înlocuită cu alta Este prizonierul propriei constituții psihofizice și, pe baza acestui fapt, trebuie să decidă ce să facă în acest caz Desigur, se poate trăi neglijând cerințele corpului și distruge sănătatea acestuia, iar același lucru poate fi permis în raport cu psihicul Oricine vrea să trăiască se va abține de la astfel de acțiuni și, în toate cazurile, va asculta cerințele corpului și ale psihicului De îndată ce conștiința și rațiunea au atins un anumit nivel de dezvoltare, o existență unilaterală devine imposibilă, iar întreaga integritate a instinctelor psihosomatice, încă pe deplin funcțională în rândul popoarelor primitive, trebuie să fie luată în considerare de conștiință Așa cum corpul are nevoie de hrană și nu de orice fel de hrană, ci doar de ceea ce i se potrivește, tot așa și psihicul trebuie să cunoască sensul existenței sale - nu orice semnificație, ci sensul acelor imagini și idei care reflectă natura sa și sunt înrădăcinate în inconștient Inconștientul este folosit ca și cum ar fi un arhetipal KG Jung oarecare formă, goală și inexpresivă Conștiința îl umple imediat cu material reperențial înrudit sau similar, astfel încât devine perceptibil Din acest motiv, ideile arhetipale sunt condiționate local, temporal și individual Integrarea inconștientului are loc spontan doar în cazuri rare De regulă, trebuie depuse eforturi pentru a înțelege conținutul produs spontan de inconștient Atunci când anumite idei, considerate valoroase sau având o anumită influență, există deja, ele servesc ca vehicul pentru înțelegere, iar noua experiență dobândită este accentuată sau subordonată sistemului de gândire existent Un bun exemplu în acest sens este viața sfântului părinte din Elveția, Niklaus von der Flue, care, printr-o lungă meditație și o carte mică scrisă de un mistic german, și-a transformat treptat înfricoșătoarea sa viziune despre Dumnezeu în chipul Treimii Din nou, sistemul tradițional poate fi înțeles într-un mod nou ca rezultat al noilor experiențe Este de la sine înțeles că toate afectele și nemulțumirile personale sunt implicate în crearea viselor și, în consecință, pot fi recreate pe baza reprezentărilor lor imaginative Analistul, mai ales la începutul tratamentului, trebuie să fie mulțumit de acest lucru, deoarece este destul de rezonabil din punctul de vedere al pacientului că visele sale își au originea în psihicul său personal Ar fi destul de stânjenit dacă i-ar fi subliniat aspectul colectiv al viselor sale Freud însuși, după cum știm, a încercat să reducă motivele mitologice la psihologia personală pentru a-și apăra propria intuiție că visele conțin rămășițe arhaice Acestea nu sunt impresii personale, ci urme ale unui psihic colectiv anterior Cu toate acestea, există mulți pacienți care, ca și cum ar dovedi reversibilitatea regulilor psihologice, nu numai că înțeleg universalitatea semnificației simbolurilor în visele lor, dar le și găsesc eficiente pentru terapie Cele mai mari sisteme de tratament psihic, religiile, constau, de asemenea, în motive mitologice universale a căror sursă și conținut nu sunt personale, ci colective; de aceea Lévy-Bruhl a numit pe bună dreptate aceste motive reprezentări colective* ■ „Reprezentări colective (fr ) - Notă, trad arbore filozofic Psihicul conștient, desigur, are o natură personală, dar nu este în niciun caz integral Baza conștiinței, psihicul în sine, este inconștientă, iar structura acestei baze, ca și structura corpului, este comună tuturor, iar caracteristicile sale individuale sunt doar variații minore Când apar simboluri, ca în cazul visului vultur, care nu au trăsături capabile să indice o legătură cu vreo persoană, nu există niciun motiv să credem că o persoană este ascunsă aici Dimpotrivă, este cel mai probabil ca un vis să însemne ceea ce conține Astfel, atunci când un vis ascunde ceva și pare să existe indicii ale unei anumite persoane, există o tendință distinctă de a nu permite acelei persoane să apară, deoarece, conform logicii visului, reprezintă un mod greșit de a gândi sau de a se comporta Când, așa cum se întâmplă adesea în visele femeilor, analistul apare ca un coafor (pentru că „îi face ordine” capului), analistul nu este atât de ascuns, cât de devalorizat Pacienta din viața ei conștientă pur și simplu acceptă cu ușurință orice autoritate, pentru că nu își folosește sau nu își poate folosi posibilitățile concentrate în capul ei Analistul (așa cum spune visul) ar trebui să însemne nu mai mult decât un coafor care face ordine pe cap, astfel încât pacienta să-l poată folosi apoi ea însăși Dacă, prin urmare, în loc să reducem simbolurile viselor la circumstanțe, lucruri și persoane pe care analistul se presupune că le cunoaște dinainte, le considerăm simboluri reale care indică ceva necunoscut, atunci însuși caracterul terapiei analitice se va schimba Inconștientul nu se va mai reduce la factori cunoscuți, conștienți (această procedură, întâmplător, nu desființează disocierea dintre conștiință și inconștient), ci va fi recunoscut ca inconștient de facto, iar simbolul nu se va mai reduce, ci consolidat prin contextul pe care îl oferă visătorul, și prin comparație cu mitologie similare, astfel încât să putem judeca ce anume se înțelege prin inconștient În acest fel se poate integra inconștientul și se poate depăși disocierea Procedura de reducere, pe de altă parte, duce departe de inconștient și KG Jung creșterea sporește caracterul unilateral al gândirii conștiente Cei mai riguroși elevi ai lui Freud nu au reușit să-și urmeze profesorul prin elaborarea profundă a inconștientului și s-au mulțumit cu analiza reductivă După cum spuneam, confruntarea cu inconștientul începe de obicei în domeniul inconștientului personal, adică din conținutul dobândit personal care constituie umbra, și de acolo se extinde până la simbolurile arhetipale reprezentând inconștientul colectiv Scopul confruntării este abolirea disocierii Pentru a realiza acest lucru, fie natura însăși, fie intervenția medicală grăbesc conflictul contrariilor, fără de care nicio unire nu este posibilă Aceasta înseamnă nu numai conștientizarea conflictului; și aici este implicată o experiență deosebită și anume recunoașterea unui „altul” străin în sine, sau prezența obiectivă a altei voințe Alchimiștii, cu o acuratețe uimitoare, au numit acest lucru inexplicabil Mercur, în conceptul căruia au inclus toate afirmațiile făcute vreodată în contextul mitologiei și al filosofiei naturale: el este Dumnezeu, demon, persoană, lucru și secretul interior al omului; mentală cât și somatică El însuși este sursa tuturor contrariilor, deoarece este dual și utriusque sarah („capabil de ambele”) Această entitate evazivă simbolizează inconștientul în detaliu, iar aranjarea corectă a simbolurilor duce la o confruntare directă cu acesta Fiind o experiență irațională, această confruntare este și un proces de realizare În consecință, opera alchimică constă din două părți: munca în laborator, cu toate vătămările emoționale și demonice aferente, și sci-entia sau theoria, principiul călăuzitor al acțiunii, prin care rezultatele sale sunt interpretate și li se acordă locul potrivit Întregul proces pe care îl înțelegem astăzi ca dezvoltare psihologică a fost definit ca un „arbore filosofic”, o comparație „poetică” care folosește o analogie foarte potrivită între creșterea naturală a psihicului și a plantei Mi se pare, din acest motiv, că are sens să discutăm în detaliu procesul care stă la baza atât alchimiei, cât și psihologiei moderne a inconștientului Știu, și sper că i-am spus clar cititorului, că înțelegerea pur intelectuală nu este suficientă Doar ne oferă arbore filozofic concept verbal, dar nu ne oferă conținutul adevărat, care poate fi găsit doar în experiența de viață reală pe care o primim în cursul procesului, atunci când este aplicat la noi înșine Nu ar trebui să ne facem iluzii în acest sens: nicio înțelegere prin cuvinte și nicio imitație nu poate înlocui experiența reală Alchimia și-a pierdut vitalitatea când unii alchimiști au înlocuit laboratorul cu o sală de curs, drogându-se cu un misticism și mai vag, în timp ce alții au transformat sălile de clasă în laboratoare și au descoperit chimia Ne pare rău de primul și suntem mândri de al doilea, dar nimeni nu s-a interesat de soarta psihicului, care a dispărut de la orizont timp de câteva sute de ani NOTE LEMNUL CA ARHETIP În visul lui Nabucanețar, regele însuși este un copac Este o idee străveche, foarte primitivă, că arborele reprezintă de fapt viața omului; de exemplu, la naștere este plantat un copac, un copil a cărui soartă se identifică cu soarta acestui copac „Astfel, arborele este imaginea și reflectarea ființei noastre” (Alciati, Emblemata cum commentariis, p b ) Inclusiv ture de frază Acest lucru nu este în niciun caz ușor de demonstrat, deoarece tradiția este adesea inconștientă, deși este reprodusă criptomnezic Această relație este similară cu cea care există între anatomia comparată și anatomia corpului uman, singura diferență fiind că, în psihologie, constatările comparative sunt în egală măsură de importanță teoretică și practică Putem spune acest lucru nu numai pentru că atât de mulți alchimiști celebri erau medici, ci și pentru că chimia în acele vremuri era în esență o farmacopee Obiectul căutării nu a fost doar aurum philosophicum seu potabile, ci medicina catholica, panaceul și alexipharmic LEMNUL ÎN TRATAMENTUL YODOK GREVER Holmberg, Der White des Lebens, r nouă Berthelot, Collection des anciens alchimistes grecs, IV, i, „Secretum nobilissimum et verissimum Venerabilis Viri Domini lodo-ci Greveri Presbyteri”, retipărit în Theatrum chemi-sit, III ( ), pp - Textul spune: „Satumus, Jupiter etc sunt trunci" [Saturn, Jupiter etc există trunchiuri (lat ) - Notă, trad ], ceea ce presupune prezența mai multor trunchiuri, sau că trunchiul este format din patru părți Evident, lui Michael Maier, care îl citează pe Grever (Symbola aureae mem-sae, p ), nici acest lucru nu era clar, deoarece îi atribuie lui Grever ideea că Mercur este rădăcina, Saturn, Jupiter, Marte și Venus sunt tulpina și ramuri , Soarele și Luna - frunzele și florile copacului În opinia mea, el înțelege corect patru drept tetrasomie clasică (vezi mai jos) Arborele filosofic Secretum, p R R „Anatomie” și „astrologia terrestris” sunt cu siguranță concepte paracelsiene În consecință, acest tratat este terminus a quo [nu mai devreme (lat ) - Notă, ed ] a doua jumătate a secolului al XVI-lea „Astrologia terrestris” poate fi tradusă drept „firmamentul” lui Paracelsus " Argumentum omnipotentiae Dei, testimonium resurrectionis mortuorum, exemplum remissionis peccatorum, infailibile futuri indicii experimentum et speculum aetemae beatitudinis " Secretum, p cp refuzul tipografului de la Basel Konrad Waldkirch de a include Aurora consurgens I în Artis auriferae Vezi „Psihologie și alchimie”, par El menționează, totuși, aurul, argintul și mercurul ca ingrediente originale, care trebuie mai întâi pregătite și rafinate pentru ca „substanțele obișnuite” (vulgaria) să devină „fizice” (physica) (p ) Aici „fizic” înseamnă non vulgi, adică simbolic Berthelot, Les origines de l'alchimie, p Vezi mai sus, pui de somn „Triptativa coniunctio: id est, Trinitatis unio fit ex corpore, spiritu et anima Sic ista Trinitas in essentia est unitas: quia coaetemae simul sunt et coacquales Tetraptiva coniunctio dicitur principiorum correctio (Uniunea triplă: aceasta este unirea Treimii, formată din trup, duh și suflet Astfel, Treimea este în esența sa o unitate, deoarece componentele sale sunt egale și sincrone în timp Uniunea în patru se numește corectarea principiilor ) - „Scala philo -sophorum”, art aurif, II, p Coniunctio tetraptiva este numită „cea mai nobilă unire” deoarece produce Piatra prin combinarea celor patru elemente „Psihologie și alchimie”, alin , TETRASOMIA „Și în opera noastră sunt două pământuri și două ape” - Scala Philosophorum, Art aurif , II, p Conform Cărții lăzilor, tinctura este o „otrăvire inflamabilă și volatilă” — Berthelot, La Chimie au moyen age, III, p Ibid , p Vezi Psihologia transferului, cap Vitis [viță de vie (lat ) — Notă, n red ] era numele dat arborelui filosofic în antichitatea târzie, iar opusul era numit „vinificație” (yindemiei) Citat din Ostanes în tratatul lui Zosimas (Berthelot, Alch grecs, III, vi, ) cap KT Jung stai: „Storci strugurii” Vezi Hoghelande în Theatrum chemicum, ( ), p : „Sângele uman și sucul de struguri roșii sunt focul nostru” Uvae Hermetis = „apă filozofică” (Rulând, Lexicon, p ) Pentru „vița adevărată” vezi interpretarea din Aurora consurgens II (Art aurif, I, p ) Vinum este un sinonim comun pentru aqua permanens Vezi „Hermes the vintager” în Berthelot, Alch grecs, VI, v Măslina este echivalentul strugurilor, deoarece este stors și dă un suc prețios Preisendanz, Papyri Graecae Magicae, II, pp f Pepi Pyramid Text : „Cinste-ți, o, tu care ai patru fețe care se odihnesc și veghează la rândul tău la tot ce este în Ken-set ” (Budge, Zeii egiptenilor, I, p ) Kenset a fost primul nome (district) al Egiptului antic, regiunea primului prag (ibid , II, p ) Ibid , I, p Pentru ilustrare, vezi ibid , II, p Ibid , I, p ; Vezi p I, p O formă ulterioară a lui Amset Un cap uman ar indica conștientizarea unui aspect sau funcție a psihicului individual Horus, ca soarele răsărit, dă iluminare, la fel cum viziunea lui Ezechiel arată iluminarea Pe de altă parte, magia, dacă este eficientă, implică întotdeauna inconștientul Acest lucru poate explica absența unui chip uman mier simbolismul sinelui, a cărui totalitate se caracterizează prin patru cuaternare: „Aion”, alin sl Pagodele antice din India sunt de fapt care de piatră pe care stau zeii Daniel : : „ tronuri au fost așezate și Bătrânul de zile s-a așezat ” „Tu erai un heruvim uns ca să acoperi ”, „ un heruvim înveliș” [Vezi „Semnul” din Vulgata și din Biblia ebraică este „signa Thau” Vezi La Sainte Bible, traduit en frangais sous la direction de TEcole Biblique de Jerusalem (Paris, ), unde acest cuvânt este tradus ca „cruce” cu nota: literal „Tau”, așa cum este tradus de Vulgata Această literă din alfabetul antic avea forma unei cruci — traducere} Carmina, XIX, versul (Migne, PL, voi , rândurile și urm ) „Qui cruce dispensa per quattuor extima ligni Quattuor attingit dimensuin partibus orbem Ut trahat ad vitam populos ex omnibus oris Et quia morte cruciș cunctis deus omnia Christus Extat in exortum vitae finemque malorum, Alpha crucem circumstat et W, tribus utraque virgis Littera diversam trina ratione figuram Perficiens, quia perfectum est mens una, triplex vis Arborele filosofic Vezi „Despre simbolismul Mandalei” Daniel : - [Și Adam – vezi „Aion”, alin sl - Ed ] Hippolytus, Elenchos, V, , și urm Elenchos, VI, , Userer, Das Weichnachtsfest, p IMAGINE DE INTEGRITATE Berthelot, Alch grecs, III, ix Vezi Poison Tincture, supra, alin , pr „Psihologie și alchimie”, alin s Berthelot, Alch grecs, III, vi, Vezi Spiritul Mercur, par , p Vezi „Alop”, alin sl Pasajul care precede acesta notează că Dumnezeu „există „pretutindeni” și nu „într-un loc mic ca un demon”” Astfel, unul dintre atributele lui Dumnezeu este infinitul, în timp ce demonii sunt limitați în spațiu Omul ca microcosmos poate fi inclus în conceptul de demonic și, din punct de vedere psihologic, aceasta înseamnă că ego-ul, separat și despărțit de Dumnezeu, este cel mai probabil să devină un demon, deoarece subliniază independența față de Dumnezeu cu egocentrismul său Dinamismul divin al sinelui, care este identic cu cel al cosmosului, este apoi pus în slujba eului, iar acesta din urmă este demonizat Acest lucru poate fi atribuit unor figuri istorice cu influență magică, pe care Burckhardt le numește „mari tâlhari” Exemple sunt odiosa Berthelot, Alch greci, II, iv, Elenchos, X, , (vezi Legge, Philosophumena, II, p ) NATURA ŞI ORIGINILE ARBORULUI FILOZOFIC alin sl „Când corpul este dizolvat, uneori apar două ramuri, când trei, când mai multe ” (Theat chem , I, , pp și urm ) „ poate crește în interiorul unui vas ca un copac”, „aceasta a făcut-o să crească în interiorul unui vas cu muguri incolori” (Ripley, Opera, p ) „Arborele filosofic și-a întins ramurile” („Introitus apertus”, Musaeum hermeticum, p ) „Seniorul, autorul lui Lilium, spune că vederea acestui [vas] ar trebui să fie mai de dorit decât scriptura sfântă” (Hoghelande, Theatr chem , I, , p ) Vezi și Psihologie și Alchimie, alin KG Jung „Sarea și lemnul pot fi preparate în orice loc umed potrivit” („Gloria mundi”, Mus herm , p ) Ripley, Opera, pp , ; cm „Tractatus aureus de lapide”, Mus herm , p Ripley, Opera, p Vitis arborea la Ripley's Scrowle (Muzeul Britanic, MS Sloane ) „Nu știți că toată Sfânta Scriptură este scrisă în pilde? Pentru că Hristos? Fiul lui Dumnezeu a urmat această metodă și a spus: Eu sunt vița adevărată” (Aurora consurgens, II, Art aurif , p ) Vitis sapientum (ibid , p , și Tractatus aureus al lui Hermes Trismegistus, Theatr chem , IV, , p ) Djabir ibn Hayyan, „Le Livre du Mercure oriental, occidental et du feu de la pierre” [„Cartea mercurului din Orient, Occident și focul pietrei”], Berthelot, Moyen âge, III, pp f Maria Profetesa Referire la viriditas benedicta [verde binecuvântat (lat ) - Notă, ed ] Alchimie latină, iată un indiciu asupra indestructibilității fructului pomului „Galen spune că Arborele filosofic are șapte ramuri” (Art aurif, I, p ) Marcazitul este „o substanță metalică imperfectă” (Rulând, Lexicon, p ) În chimie, denumirea comună pentru diferite tipuri de pirite (Lippmann, Entstehung und Ausbreitung der Alchimie) Lutum - noroi sau lut; amestecat cu păr, folosit pentru a sigila gâturile vaselor (Lippmann, I, p ) „De genealogia mineralium”, Teatr chim , I ( ), p „Coagularea [fetușilor] este instantanee” Fructele „apar la extremitățile lăcustelor” Lăcustele sunt vârfurile ramurilor (Rulând, p : „vârfurile lăstarilor tineri de copac”) Forma lăcusta din manuscris pare a fi derivată din lucus, „grove” (Walde, Lateinisches Ety-mologisches Worterbuch, I, p ) În text, Lolium temulentum L [Literal: „buruieni beți” — Notă, ed ] Ibn Sina ( - ), medic și oponent al alchimiei Abu-Bakr Muhammad ibn-Zakharia al-Razi (decedat în ), numit și Razis sau Razes, medic și alchimist Cunoscut în Occident pentru „Excerpta ex libro luminiș luminum” din Lacinius, Pretiosa mărgărită novela, pp și urm Teatru chim , I ( ), p Pauli, „Influența ideilor arhetipale asupra teoriilor științifice ale lui Kepler”, în Interpretarea naturii și psihicului lui Jung și Pauli arbore filozofic INTERPRETAREA LEMNULUI DE LA DORN Teatru chim , I, ( ), pp și urm O aluzie la cauda pavonis (coada păunului) multicoloră, al cărei aspect confirmă atingerea scopului Vezi trezirea morților în Iad, care cresc ca florile primăvara Berthelot, Alch grecs, GV, xx, Se spune că echivalentul terestru al unui burete este ciuperca pufulă Bureții puteau auzi și simți Când erau rupte, emanau un suc asemănător sângelui Vedeți mandragora care țipă când este scoasă „Când sunt scoși și scoși din locul lor, se aud, iar zgomotul este foarte însemnat” (Calid, „Liber secretorum”, Art aurif , I, p ) Pentru burete, vezi Mysterium Coniunctionis, nap etc Putus poate însemna și „autentic” sau „autentic” Ar-gentum putum - argint autentic Putus în loc de purus este destul de semnificativ, vezi secțiunea următoare Metale impure, oxizi și săruri Bolile umane sunt echivalentul leprositas [lepra (lat ) - Notă, ed ] metale Textul spune liberabat [eliberat (lat ) - Notă, ed ], dar sensul cere liberabit [liber (lat ) - Notă, n red ], întrucât profeția nu s-a împlinit încă Citatul nu este complet corect Kalid (Liber secretorum, Art aurif , I, p ) spune: „Trebuie să știi, frate, că magisteriul nostru legat de piatra secretă și datoria noastră onorabilă, este cel mai mare secret al lui Dumnezeu, de care a ascuns a poporului său și voiește să-l deschidă numai acelor fii care o merită prin credință și cunosc bunătatea și măreția Lui Dorn interpretează identitatea vorbitorului, probabil corect, ca Hermes (Trismegistus), care mai târziu în text vorbește despre „discipolul său, Musa” Moise, care era considerat un alchimist, a fost identificat cu Musaeus, profesorul lui Orfeu [Potrivit mitologiei, Musaeus a fost un student (sau fiu) al lui Orfeu, care i-a moștenit lira — Notă, ed ] Aici, probabil, Dorn se referă și la Calid, care spune (ibid , p ): „Luați această piatră, care nu este piatră și nu are firea de piatră În plus, substanța acestei pietre se formează pe vârfurile munților [in căpițe montium], iar filozoful a ales cuvântul „munte” în loc de „ființe vii” [animația]” (Următorul text este corupt) Piatra se află în capul unui șarpe sau al dragonului, sau este direct „elementul principal”, ca în Zosimas Muntele lumii, axa lumii, arborele lumii și homo maximus sunt sinonime Vezi Hoi-mberg, Der White des Lebens, pp , , KG Jung SÂNGE ROZ ȘI TRANDAFIAR Von hylealischen Chaos, r ; vezi si p Vezi Spiritul Mercur, par , p Mus Negt , r : „Hristos este comparat și unit cu o piatră pământească Aceasta este o tipificare remarcabilă și o imagine vie a întrupării lui Hristos” Ps : : „Și iese ca un mire din camera lui de nuntă, se bucură ca un uriaș să alerge prin cursă”, – Părinții Bisericii i-au atribuit aceasta lui Hristos Textul de aici se referă la Mat , însemnând evident versetele și următoarele, pregătirea Cinei celei de Taină [Expresia „gigant de substanță dublă” (geminae gigas substantiae) pare să fi fost folosită inițial de Sfântul Ambrozie în rândul al colindului său de Crăciun, care începe cu „Intende qui regis Israel” — Aprox ed ] Strofa corespunzătoare este tradusă de JM Neale, Collected Hymns, Sequences and Cols, p : „Lăsându-ți liber pacea / Sălașul castității și slavei / Uriașul substanței duble / Urmează calea trasă fără teamă” — ASBG] Relația autorului anonim al Aquarium sapientum cu esența triunică nu este pe deplin clară, deoarece el vorbește despre „una, esența divină, apoi două, Dumnezeu și om, trei fețe, și patru, și anume trei fețe și o singură esență divină, și, de asemenea, despre cinci, trei oameni și două esențe, anume una divină și una umană” (p ) Filius macrocosmi pare să slăbească dogma destul de considerabil „Aquarium sapientum”, pp lllf Liber gratiae spirituatis (Veneția, ), pp f Alan din Lille, Elucidatio in Cant Cant (Migne, PL, voi , col ) Ibid , col Ectenia lui Loreto Sermo II în Festo Pentecostes (Migne, PL, voi , col ) Allegoriae in Sacram Scripturam (Migne, PL, voi , col ) Homilia III in Dominicani I Adventus (Migne, PL, voi , col ) Homilia LXIII în Vigiliam Assumptionis (ibid , col ) Elucidatio (Migne, PL, voi , col ) Vezi capitolul despre sărutul Domnului pentru o proiecție similară (Liber gratiae, p ) Acesta este sângele unui leu în comparație cu leul tribului lui Iuda (=Hristos) Vezi „Psihologie și alchimie”, „Corespondente Zzzpzs-Hristos” și „Aion”, cap cinci Lc : : „ și sudoarea lui era ca picăturile de sânge care cădeau la pământ” Arborele filosofic [Textul continuă: „și nimeni nu a auzit vreodată că sângele lui era roz” Există, totuși, o referire interesantă la „sgioge ejus roseo gustando vivimus Deo” (după ce a gustat sângele lui roz, suntem în viață în Dumnezeu) într-un imn foarte celebru care începe „Ad coenam agni pro-vidi” [pregătit pentru cină a mielului (lat ) - Notă, ed ], atribuită anterior Sf Ambrozie; deși acest lucru este acum negat, se referă la cel târziu secolele VI - începutul secolelor VII Timp de multe secole a fost un imn liturgic cântat la Vecernie în perioada Paștelui în Biserica Romană Vezi Neale, Imnuri adunate, p -ASBG] mier Corinteni : urm OPINIE ALCHIMICĂ Aluzie la tema „Tabula smaragdina”: „Aceasta este puterea forțelor – și chiar mai puternică! - pentru că cel mai subtil, cel mai ușor este prins de ea, iar cel mai greu este străpuns de ea, pătrunzând de ea ”(De alchemia, p ) [Trad V L Rabinovici] Nu se știe nimic despre Alfidia Este un autor citat frecvent, care a trăit în jurul secolelor XII-XIII (Vezi Corr , Die Alchemie, II, p , ) „Preț marg nov , Bibliotheca chemica, II, p Data estimată a compoziției este Janus Lacinius, care a tipărit pentru prima dată tratatul în , spune (fol ) că Petru cel Bun „a trăit în orașul Pola din Istria în jurul anului ” și (fol v ) că a fost contemporan (coaetane-us) al lui Raymond Lull ( -? ) AIOP, alin s Simbolurile arhetipale sunt numinoase, au impact chiar dacă nu sunt percepute de minte DIVERSE ASPECTE ALE LEMNULUI R Cf „Simbolul Satumi” Milia, Phil ref , p : „M-a condus la o poiană din apropiere, în care era o grădină minunată cu diferite feluri de copaci, a căror vedere era frumoasă Printre acei copaci mi-a indicat șapte care aveau nume; dintre acestea, două ieșeau în evidență de restul cu mare înălțime și pe unul dintre aceste două fructe creșteau ca soarele cel mai strălucitor, iar frunzele lui erau ca aurul Al doilea a dat naștere fructelor albe, strălucind mai mult decât crinii, iar frunzele lui erau ca argintul rapid Neptun i-a numit arborele Soarelui și arborele Lunii” „Psihologie și alchimie”, fig Ibid , fig , Ibid , fig (Vezi şi fig B în Studii alchimice (CW ) „O femeie frumoasă în partea de sus, dar în partea de jos se preface într-un [șarpe]” („Anguis” [sarpe (latină - Notă, n red )] este al meu KG Jung adaptarea ei de „piscis”) O statuie elenistică târzie a lui Isis o înfățișează ca pe o zeiță frumoasă purtând o coroană și purtând o torță, a cărei parte inferioară trece în uraeus Interpretarea clasică se găsește în „Scrowle” de Sir George Ripley, Canon de Bridlington, poate cel mai important alchimist englez ( - ) Horsmann, Sammlung altenglischer Legenden, I, pp și urm Lipsa scoarței de pe copac și pielea de pe șarpe indică identitatea acestora Psihologie şi alchimie, fig Motivul inferiorității apare în A -legoriae super librum Turbae, Art aurif , I, pp , Astfel de amputații nu au nicio legătură cu așa-numitul complex de castrare, ci aparțin motivului dezmembrării „De igne et sale”, Teatr chem , VI, ( ), p Hoghelande, (Teatr chem , I, , p ), în raport cu Turba, Sermo LVIII (ed Ruska, p ): „Ia acest copac alb și construiește în jurul lui o casă rotundă întunecată acoperită cu rouă și pune în el un bătrân de o sută de ani” etc Bătrânul este Saturn = plumb ca materie primară Flinders Petrie, Povești egiptene, seria a -a, dinastiile a XVIII-a și a XIX-a, p și urm Paralel cu pinul Attis Kităb al-'ilm al-muktasab, ed Holmyard, p Eli helle Șamanismul K : Sofia, pp , , Codex Q (Berlin), fol -v (Ruska, Turba, p ) Sermo LVIII, Ruska, p Charles, Apocrypha and Pseudepigrapha, II, pp f Din fructele arborelui solar-lunar „se prepară un fruct nemuritor, care posedă viață și sânge” „Sângele face ca toți pomii fără rod să dea roade ca merele” (Mylius, Phil ref, p ) Aurora Consurgens (ed von Franz), p Turba, p , Cp „Psihologie și alchimie”, alin etc Ca Ripley în „Scrowle” „vitis arborea” Mayer, Symb aur mens , p , de asemenea Grever's Secretum (Theatr Chem , III, , p ), şi Flamel's Summarium Philosophicum (Mus Herm , p ) cp Pordage, Sophia, p : „Acolo am văzut roadele și ierburile paradisului, din care va mânca și va trăi de acum înainte omul meu veșnic” Acești copaci apar și în romantismul eroic al lui Alexandru ca „cei mai sacri copaci ai soarelui și ai lunii, care vă vor spune viitorul” (Hilka, Der altfranzbsische Prosa-Alexander-Roman, p ) În Vulgata: „de pomis fructuum solis ac lunae” Desigur, alchimiștii considerau acest vers cu autoritate Vezi Deut : Arborele filosofic Teatru chem , II, ( ), p („Dulce pomum est odorum, flori-dus hic pomulus”) Ibid V, ( ), p („Collige fructus quia fructus arboris seduxit nos in et per obscurum”) Titlul acestei cărți conține următoarele pasaje: Paradisus aureolus hermeticus in cuius offertur instructio, quomodo aureola Hesperi-dum poma, ab arbore benedicta philosophica sint decerpenda etc Senior, De Chenia, p Mus herm , p Eliade, Şamanismul, p sl Cumont, Textes et Monuments figures relatifs aux mysteres de Mithra, II, p , iar Eisler, Weltenmantel und Himmelszelt, II, p "Instructio de arbore solari", Teatr chem , VI, ( ), p Bemardus Trevisanus, Teatru chim , I, ( ), p LEMNUL HABITANT „Allegoriae super librum Turbae”, Art aurif , I, p Desigur, aceasta este o referire la arborele Hesperide care crește pe insulă, care are și o fântână cu ambrozie și un dragon mier cu un copac de corali în Psihologie și Alchimie, alin , nr În Livre d'Heures du Duc de Vepou, Paradisul este înfăţişat ca o insulă rotundă în mijlocul mării Fil ref, r Hyl Haos, r Windischmann, Zoroasrische Studien, pp , Poate ca o reminiscență la altarele semitice din Astarte, care erau situate pe munți mier Charles, Apocrypha and Pseudepigrapha, II, pp f art aurif , I, p Berthelot, Epoca Moyen, III, p Eliade, Șamanismul Epifanie, Ancoratus, ; Sf Ambrozie, De interpellatione Job et Da-vid, I, iv, (Migne, PL, voi , col ): „Muntele mic şi mare” St Grigore cel Mare, Moralia în Iov, XIX, I (Migne, PL, voi , col ): „Un pom roditor de prețuit în inimile noastre” „Symposium Satumi”, Milius, în Phil ref, p Cp imnul Sfântului Pavel al Constantinopolului de Teodor Studitul: „O, preafericite, din leagăn ai înflorit ca o plantă frumoasă într-o grădină înmiresmată: emani o aromă plăcută, împovărat cu cele mai bune mere ale Duhului Sfânt” (Pitra, Analecta sacra, , p ) Mus Herm , p Vezi Spiritul Mercur, par , p sl Aici și mai departe ed KT Jung, Spirit Mercur, M , Canon, Flamei, Mus herm , r , K G Jung Spiritul Mercur, alin , p sl Abu'l Qâsim, Kitab al-'ilm al-muktasab, ed Holmyard, p Ripley, „Duodecim portarum”, Teatr chem , II ( ), p , și Opera omnia, p Arborele lui Hermes arde până la pământ din „humiditas maxime permanens” [umiditatea care durează cel mai mult (lat ) - Note, ed ], după cum spune Ripley (ibid p ) Vezi p : „Apa conține foc” Hyppolytus, Elenchos, VI, , urm Ibid Vezi paralela indiană în Coomaraswamy, The Inverted There, p : „Acest pom este un stâlp de foc, dacă îl privești de jos, și un stâlp de soare, dacă îl privești de sus, și un stâlp de pneumo-we, dacă te uiți din lateral; este un copac al luminii ” Referirea la motivul stâlpului este foarte semnificativă „Gloria mundi”, Mus herm , p Mercurul este numit „arbor metallorum” [arborele metalelor (lat ) -Aproximativ ed ] Pentru o interpretare a acestui simbol, vezi Dorn în Congeries Raracelsiae, Theatr chim , I ( ), p Arbor aurea in Scriptum Alberti, ibid , II ( ), p ; de asemenea Abul-Qasim, ed Holmyard, p , și „Consilium coniugii”, Ars chemica, p Simb aur mens , p cu o notă de subsol pentru Greverus art aurif , I, p Această plantă este derivată din tsikhi homeric (vezi Mysterium coniunctionis, par etc ) mier Rahner, „Die seelenheilende Blu-me”, Eranos-Jahrbuch XII ( ), și urm „De tenebris contra naturam”, Teatr chim , I ( ), p („Plan-tetur itaque arbor ex eis [planetis s metallis], cuius radix adscribatur Satur-no, per quam varius iile Mercurius ac Venus truncum et ramos ascendentes folia floresque fructum ferentes Marți praebent”) Adică Berbec, al cărui conducător este Marte; cu alte cuvinte, primul semn de primăvară „De genealogia mineralium”, Teatr chim , I ( ), p ARBOR INVERSAT Se presupune că Dante are acest lucru în minte în Purgatoriu, XXII, lff Radices suarum minerarum sunt in aere et summitates in terra Et qu-ando evelluntur a suis locis, auditur sonus terribilis et sequitur timor mag-nus " („De ratione conficiendi lapidis,” Teatr chem , II, , p ) Mus herm , pp , „Rabbi Josephi Camitoli filius inquit: fundamentum omnis structu-rae inferioris supra est affixum et eius culmen hic infra est sicut arbor inversa” („De igne et sale”, Theatr chem , VI, , p ) Tot în Prodromus Rhodostauroticus (voi Vv) se spune că anticii numeau omul arbore inversat Textul spune în mod eronat „iuncta” în loc de „vincta” Arborele filosofic O traducere mai exactă în RSV este: „buclele tale curgătoare sunt ca violetul; regele a fost prins în aceste capcane” Cabala denudata, I, p Ibid , p Ibid , p R : „Inversam arborem stantem videri hominem placet Physicis, quod enim radix ibi, truncus et frondes, hic caput est et corpus reliquum cum brachiis et pedibus” cm Chwolsohn, Die Ssabier und der Ssabismus, II, p Timeu A: „ văzând că nu suntem o plantă pământească, ci o plantă cerească” Vettius Valens, Anthologiarum, IX, p , Fragment orfic, Kern, nr : „Și sufletul oamenilor crește cu rădăcini din eter” Chandogya Upanishad, VIII, , (SBE, I, p ) Shatapatha-Brahmana (SBE, XLIV, p ): „Nyagrodha cu boluri - pentru că atunci când zeii au făcut un sacrificiu, au înclinat aceste boluri cu Soma și au refuzat au luat rădăcini, iar apoi Nyagrodha, fiind respins ( nyak) prinde rădăcini (roha) " Ashwattha este tronul zeilor (Imnurile Atharva-Veda, V, , SBE, XLII, p ) cp Coomaras-wamy, „Arborele inversat”, p Bhagavad Gita așa cum este M : Bhaktivedanta Book Trust, U-S , - Pentru comparație, cităm și traducerea lui V S Sementsova, Bhagavad Gita, M , Literatura răsăriteană, - S , , : Bunul Dumnezeu a spus: Se spune că Ashvattha nemuritoare are rădăcinile crescând în sus, ramurile în jos, frunzele ei sunt imnuri vedice, cine o cunoaște așa este un cunoscător al Vedelor Gunami puternic, ramurile se înmulțesc în sus, de asemenea în jos; obiectele de simț sunt evadări Alte rădăcini s-au întins, împletind oamenii din lume cu karma „Psihologie și alchimie”, fig și Fol Împăratul bizantin Heraclius ( - ) Morienus, „De transmutatione metallorum”, art aurif, II, pp f , „Hoc autem magisterium ex una primum rădice procedit, quae postmodum in plures res expenditur et iterum ad unam revertitur” Opera omnia, p Berthelot, Moyen age, III, p f Citat în Hoghelande, Teatr chem , ( ), p Harvest of Hermes (yindemia Hermetis) se referă la un citat din Ostanes de Zosimas (Berthelot, Alch grecs, III, vi, ) CT Jung Loc cit „Quidem fructus exeunt a perfectissima arbore primo vere et in exitus initio florent” Hogelande se referă la Turba, Sermo XLIII, unde Balgus este întrebat: „De ce ai încetat să mai vorbești despre pomul, din rodul căruia, dacă mănâncă cineva, nu-i va mai fi foame?” Opusul începe în primăvară, când condițiile sunt cele mai favorabile (vezi Paracelsus as a Spiritual Phenomenon, par , citat în Jung K G Spirit Mercury, M : Canon, , p ), iar „elementul de piatră este cel mai saturată” (Ventura, Teatr chem , II ( ), p ) Relația dintre opus și Zodiac este prezentată în Psihologie și Alchimie, fig Teatru chim , V ( ), p "Item planta hanc arborem super la-pidem, ne ventorum cursus timeat, ut volatilia coeli veniant et supra ramos eius gignant, inde enim sapientia surgit " Manuscris Biblioteca universitară din Basel, AX b Vezi mai sus, Paracelsus ca fenomen spiritual, par , p PASARE SI SARPE Teatru chem , II ( ), p „Psihologie și alchimie”, fig , iar Mus herm , r „Psihologie și alchimie”, alin iar fig - , , Vezi și Jaffe, „Bilder und Symbole aus ETA Hoffmanns Mărchen 'Der Gold-dene Topf”, p urm Teatru chem , II, ( ), p Ibid , p cm Von Franz, Passio Perpetuae, pp și urm Pentru importanța vaselor în alchimie, vezi Psihologie și Alchimie, anexe, Ciconia vel storca era un tip de replică (Rhenanus, Solis e puteo emergentis, Ub I, ) Vezi figura B din Studii alchimice (CW )) A se vedea ancheta privind procesul de individualizare, alin sl Grunbaum, Jiidisch-deutsche Chrestomatie, n Picinellus, Mundus symbolicus, I, p Wiinsche, „Die Sagen vom Lebensbaum und Lebenswasser”, pp f NUMEN FEMININ AL LEMNULUI „Psihologie și alchimie”, fig Vezi Coran, sura XIX Steeb, Coelum Sephiroticum, p Charles, Apocrypha and Pseudepigrapha, II, p Adversus haereses, Lib I, , „Ex Anthropo autem et Gnosi natum lignum, quod et ipsum Gnosin vocant” „lila autem arbor quae est in aradiso, ex qua agnoscitur bonum, ipse est Jesus et scientia eius quae est in mundo” Hegemonius, Acta Archelai (ed Beeson), p , rândurile și urm Arborele filosofic Teatru, chim , V ( ), p Per şi ed Friedlander, b „Rigke” datează din secolul VIII-VIII Eliezer (ben Hyrcanus) a trăit în secolul al II-lea Hyppolit, Elenchos, V, , Naas, șarpele, este prima mamă a naasenilor, o „substanță” umedă ca apa lui Thales Este substanțial pentru toate lucrurile și conține toate lucrurile Este ca râul Eden, care este împărțit în patru părți (V, , și urm ) mier Spiritul Mercur, alin și urm , p w LEMNUL CA PIATRA l „Item accipe sapientiam vi intensissima [m] et ex ea vitam hauries ae-ternam, donec tuus [lapis] congeletur ac tua pigredo exeat, tune inde vita fit” (Theatr chem , V, , p ) Fil ref, p În sintagma „râmi infiniti multiplicatul*” citesc „infinit” Arschemica, p Hyl haos, pp f Berthelot, Moyenge, III, p „Nisi lapis tuus fuerit inimicus, ad optatum non pervenies” (Theatr chem , V, , p ) Vezi ilustrații pentru Reusner, Pandora, , și Psihologie și alchimie, fig *Н ydp fbeyad xrjv fbsyaѵ tarleі, kai c fbeyad rrjv crateі kaі c fbeyad ttsv fbsyaѵ ѵіка (Berthelot, Alchs grecs, I, iii, ) Vezi rcs în Studii Alchimice (CW ) Teatru chim , V ( ), p Coran, Sura XVIII [Cm Psihologie și alchimie Moscova: Carte refl; K : Vakler, - S ] mier „Despre renaștere”, alin sl „Alop”, alin sl PERICOLELE ART Aurora Consurgens (ed Von Franz), p „Acesta este un mare semn, în căutarea căruia mulţi au pierit” (Art aurif , II, p ) „Să știți, cei ce căutați înțelepciunea, că temelia acestei arte, pentru care mulți au pierit, este un lucru mai puternic și mai înălțat decât toate celelalte” („Turba”, în Art aurif , I, p ) „De alchimiae dificilatibus”, Teatr chim , I ( ), p „Dialogus inter naturam et filium philosophorum”, ibid , II ( ), p cm Du Change, Glosar, II, p , certificat „Lapis noster est vita ei qui ipsum scit et eius factum et qui nesciverit et non fecit et non certificabitur quando nascetur aut putabit alium lapidem, iam paravit se morti” (Hoghelande, Theatr chem , I, , p ) KG Jung Acest pericol era bine cunoscut „Cu toate acestea, acest lucru este dificil de implementat și, în plus, foarte periculos din cauza incendiului și a fumului sulfuric în creștere ” (Dee, „Monas hieroglyfica”), Teatr chim , II, , p ) Eu [apa divină] le suflă pe față și le provoacă răni, făcându-i fără dinți și, de asemenea, aduce multe boli prin fum („Rosinus ad Sarratantam”, Art aurif , I, p ) „La început, opusul este ca o otravă mortală” (Ventura, „De ratione conficiendi lapidis”, Teatr chem , II, , p ) Alchimiștii par să fi fost conștienți de proprietățile otrăvitoare ale mercurului „Cautus sit in diaboli illusionibus dignoscendis et praecavendis, qui se chemisticis operationibus saepius immiscet, ut operantes circa vana et inu-tilia detineat praetermissis naturae operibus” (Hoghelande, p ) Aurora Consurgens (ed Von Franz, p ) , vorbește despre „mirosurile și fumurile nocive care afectează gândirea unui asistent de laborator” Hoghelande, r "Hic lapis a loco gloriosissimo sublimi maximi Terroris procedit, qui multos sapientes neci dedit " Ibid , p Teatru chimic , ( ) p Berthelot, Alch greci, II, iv, Ibid , II, iv, și Teatru chim , I ( ), p "Nomen lapidis patefacere nemo po-test sub animae suae condemnatione, quia coram Deo rationem reddere non posset " „Aiop”, pui de somn sl Wei Po-yang, „Ancient Chinese Treatise on Alchemy”, pp și urm „Alop”, pui de somn Acesta este un simptom tipic al inflației O persoană celebră m-a asigurat odată că va trăi foarte mult timp; de cel puțin de ani Bărbatul a murit un an mai târziu În acest caz, inflația era evidentă chiar și pentru profan Nunta chimică (Trad Foxcroft), p "(Operis perfectio) non est enim in potestate artificis, sed cui vuit ip-se Deus cîmentissimus largitur Et in hoc puncto totum est periculum Teatru chem , II ( ), p ÎNȚELEGEREA CA O MODE DE PROTECȚIE „Philosophus non est magister lapidis, sed potius eius minister” Ros phil în art aurif, II, pp f MOTIVAȚIA MARTIRII A se vedea mai sus, alin - Diruite et cruciate arbore filozofic Ed Ruska, b Ibid , p Prin obiecte se înțelege aici substanțe secrete, precum „gumma” (=aqua permanens) menționată în text Poenas corespunde lui KoHaoak; la Zosima; vezi alin (III, i, ) Președinte, Pap Graec Mag , I, p "Allegoriae sapientum", art aurif , I, p Ibid , p Visio Arislei, ibid , p „Micreris” este o corupție a lui „Mercurius” conform transliterației arabe Adulatio corespunde de obicei unui joc de dragoste sau unei nunți regale Aici servește pentru a semnifica extragerea sufletului Teatru chim , V ( ), p Lacinius, Pres marg nov , fol v „Physica Trismegisti”, Teatr chim , I ( ), p „Ignis contra naturam debet excruciare corpora, ipse est draco vio-lenter comburens, ut ignis inferni” („Duodecim portarum”, Theatr chem , II, , p ) Congeries Paracelsicae, ibid , I ( ), p Citat din Tabula Smaragdina "(Hermes) dicit enim 'a te fiigiet omnis obscuritas', non dicit 'a me-tallis' Per obscuritatem nihil aliud intelligitur quam tenebrae morborum et aegritudinem corporis atque mentis ” (Teatr chem , I, , p ) Berthelot, Epoca Moyen, III, p „In Alchimia est quoddam corpus nobile, in cuius principio erit mi-seria cum aceto, sed in fine gaudium cum laetitia” (Art aurif, II, p ) Arschemica, pp f Teatru chim , VI ( ), p Ibid , IV ( ), p Zockler, Crucea lui Hristos și Bezold, Die Schatzh'ohle, pp , Dee, Teatru chem , II ( ), p Reizenstein und Schaeder, Studien zum antiken Synkretismus aus Iran und Griechenland, p Vezi stejarul din Fântâna Renașterii de Bernard de Trevisan în De chemico miraculo, Teatr chem , I ( ), p urm [„Mysterium coniunctionis”, nap și urm ] Ripley, Opera omnia, p „Si exaltatus fuero, tune omnes ad me traham Ab eo tempore, quo partes sunt desponsatae, quae sunt crucifixae et exanimatae contumulatur simul mas et foemina et postea revivificantur spiritu vitae ” Teatru chim , I ( ), p „(Deus) conclusit angelo gladium irae suae de manibus eripere, cuius loco tridentem hamum substituit aureum, gladio ad arborem suspenso: et sic mutata est ira Dei in amorem” KG Jung [În ediția elvețiană, acesta și următoarele paragrafe apar la sfârșitul secțiunii - Ed ] De XVII Mansionibus Filiorum Israel, XXXV (Migne, PL, voi , col În imnul său către Maica Domnului: „Ave praeclara maris Stella” [Bucură, slăvită Steaua Mării (lat ) — Aprox ed ] Vezi Gourmont, Le Latin mystique, p [Vezi și Psihologie și Alchimie, par și fig ] Vezi ilustrația în Eleazar, Uraltes chymisches Werck, p Cartea este un fals al Rindenbuch-ului lui Flamel [Cm „Mysterium Coniunctionis”, alin ] Spiritul Mercur, alin , p RELATIA SUFERINTEI LA CONIUNCTIO Bousset, Hauptprobleme der Gnosis, p Adversus haereses, I, „Psihologie și alchimie”, alin ffl și „Un studiu al procesului de individualizare” „Dumnezeu este un cerc, al cărui centru este peste tot, iar locația cercului este necunoscută” [Vezi p Mysterium Coniunctionis, alin ] [Vezi „Fenomenologia spiritului într-un basm”, p ] LEMNUL CA OM Stobaeus, I, (ed Wachsmuth, I, pp f ) menționează o statuie de lemn într-o peșteră, cu brațele întinse (ca un crucifix), a cărei jumătate dreaptă este masculină, iar jumătatea stângă este feminină Ar putea transpira și sângera „Despre fructul copacului – aici arborele înseamnă doar persoana în comparație cu pomul” (Pirke de Rabbi Eliezer, trad Friedlander, p ) „Ca un copac este Domnul copacilor, așa este omul” (Coo-maraswamy, The Inverted Tree, p ) În tradiția iraniană, șapte metale s-au turnat în pământ din corpul lui Gayomart, primul om Din acestea au crescut planta reiva, care a produs primii doi bărbați, Mahrya și Mairian (Compară cu Ask și Embla, primii oameni din Edda [Au fost găsiți sub formă de prototipuri din lemn, Ask este „frasin”, Embla este „salcie ” - Notă, ed ] ) Christensen, Les Types du premier homme et du premier roi dans l”histoire legendaire des Ira-niens, p În Gilbert Islandezul, oamenii și zeii au provenit dintr-un copac primordial Ibid , p și Bundahish, , Cedru și prun joacă un rol similar în povestea egipteană antică despre Bata Vezi Jacobsohn, Die dogmatische Stellung des Konigs in der Theologie der alten Aegypter, p Este regretabil că aceste procese de transformare, care sunt de mare interes arbore filozofic res din punctul de vedere al studiului istoriei religiilor, sunt omise în recenzia lui Pritchard despre povestea lui Bath și în Textele sale antice din Orientul Apropiat „Fruitful Tree” („Fruitful Tree” de Sf Grigore cel Mare) Super Cant Cant , II, (Migne, PL, voi , col ) cp tot mai sus, alin , punctul Ca strugurii în John : Buddha, ca și Hristos (mai sus, par ), a fost numit arborele paradisului (Buddha-Carita of Ashvaghosha: SBE, XLIX, p ) Supra, secțiunea Vezi Aldrovand ( - ) și interpretarea sa a Enigmei Bologna (Dendrologia, I, p ), în Mysterium Coniunctionis, par sl Adversus haereses, I, , Arborele de foc al lui Simon Magus are o concepție asemănătoare (Hippolytus, Elenchos, VI, , ) Ibid , V, , Vezi mai sus, par , p „Analytische Beobachtungen uber Phantasien eines Schizophrenen”, p Eliade, Shamanism, pp f , , , Ibid , p Prometeus și Epimentheus (nep Muirhead), p (Cm Tipuri psihologice, nep Baynes, p ) În China, tigrul este un simbol al yinului Eliade, b Rr - R Veverita, cerbul Yggdrasil înseamnă „calul lui Odin” (Ninck, Gotter und Jenseitsglauben der Germanen, p ) Pentru semnificația feminină a lui Yggdrasil, vezi Simboluri ale transformării, p De exemplu, la poarta fortului din Seringapatam Vezi Ferguson, Tree and Serpent Worship Kagarow, „Der umgekehrte Schamanenbaum”, p Șamanismul, p Ibid , p VIZIUNI LUI ZOSIMUS Prima dată prezentată ca prelegere la Conferința Eranos de la Ascona, Elveția, în august și publicată sub titlul „Einige Bemerkungen zu den Visionen des Zosimos”, Eranos-Jahrbuch (Zurich, ) Revizuită și extinsă foarte mult, ca „Die Visionen des Zosimos”, în Von den Wurzel des Bewusstseins: Studien iiber den Archetypus (Psychologische Abhandlungen, Voi IX; Zurich, ) Această versiune este oferită mai jos - Ed © Traducere de S L Udovik, TEXT Trebuie să precizez imediat că următoarele note despre viziunile lui Zosimos din Panopolitan, eminentul alchimist și gnostic al secolului al III-lea d Hr , nu implică o interpretare definitivă a unui material extrem de dificil Contribuția mea psihologică nu este altceva decât o încercare de a ilumina măcar parțial și de a găsi un răspuns la unele dintre întrebările cauzate de viziuni Prima viziune are loc la începutul Tratatului lui Zosima Divinul despre arta Zosimus prefațează tratatul cu câteva observații generale despre procesele din natură, în special despre „compunerea apei” (Ѳесяс; ізацоѵ) și alte operații diverse și îl încheie cu cuvintele: „ și asupra acestui sistem simplu din multe culori se bazează studii diverse și nelimitate în schimbare ale tuturor lucrurilor ” Acesta este urmat de text : (III, i, ) Și precum am spus, m-am simțit dormind și l-am văzut în fața mea pe preotul în timpul jertfei , stând pe un altar în formă de strachină Cincisprezece trepte duceau la altar Și preotul a stat acolo și am auzit un glas de sus, care îmi spunea: „Am coborât cincisprezece trepte în întuneric și m-am urcat la lumină Iar cel care m-a înviat este preotul care jertfește, care respinge trupul grosolan; iar cu o necesitate imperioasă am fost hirotonit preot, iar acum am atins desăvârşirea ca duh Și ascultându-i vocea stând pe altar, am aflat de la el cine este Și mi-a răspuns cu glas frumos, zicând: „Eu sunt Ion , preotul cele mai lăuntrice sanctuare, și mă expun la chinuri de nesuportat Căci acolo, în zori, a venit liniștit cel care m-a biruit și m-a tăiat cu sabia și m-a dezmembrat în conformitate cu legea armoniei Și mi-a jupuit capul cu o sabie pe care a mânuit-o cu pricepere și a amestecat oase cu bucăți de carne și le-a făcut să ardă în focul artei până când am KG Jung a simțit, ca urmare a transformării trupului, că a devenit spirit Și aceasta este esența chinului meu insuportabil Și în timp ce el vorbea așa, și l-am reținut, forțându-l să vorbească cu mine, ochii i s-au injectat de sânge Și și-a vărsat toată carnea Și l-am văzut preschimbându-se în opusul său, Anthroparionul mutilat, și și-a sfâșiat carnea cu dinții și s-a cufundat în sine (III, i, ) Cuprins de frică, m-am trezit și m-am gândit în sinea mea: „Nu este aceasta compoziția apei?” Și era sigur că a înțeles bine și a adormit din nou Am văzut același altar în formă de strachină și în partea de sus apă clocotită și în el o mare mulțime de oameni Și nu era nimeni lângă altar pe care să-l întreb Apoi m-am urcat la altar pentru a vedea acest spectacol Și am simțit un Anthroparion, un frizer , cenușiu de vârstă, care mi-a spus: „Ce cauți?” I-am răspuns că am fost uimit să văd apă clocotită și oameni arzând și totuși în viață Mi-a răspuns: „Spectacolul pe care îl vezi este începutul și ieșirea și transformarea” Am întrebat: „Ce este transformarea?” iar el a răspuns: „Acesta este scena acțiunii numită îmbălsămare Căutătorii de aici dobândesc arta de a intra și devin spirite care evadează din corp Apoi am spus: „Și tu, ești un spirit?” Iar el a răspuns: „Da, sunt un duh și un păzitor al duhurilor” În timp ce vorbeam, fierberea a continuat și oamenii au țipat de suferință, am văzut un bărbat de bronz care ținea în mâini o tăbliță de plumb Și a vorbit cu voce rezonantă, uitându-se la tăbliță: „Dispun de toți cei pedepsiți, ca să fie potoliți, să ia o tăbliță de plumb, să o scrie cu mâna și să-și țină ochii și gura deschisă până când limbile se umflă" Acțiunea a urmat cuvântului, iar stăpânul casei mi-a spus: „Contemplezi, întinzi gâtul și vezi ce se face” I-am răspuns că văd, iar el a continuat: „Acest om de bronz pe care-l vezi este un preot care săvârșește o jertfă și este jertfă și își regurgitează propria carne Puterea îi este dată prin această apă și prin oamenii care sunt pedepsiți (III, v, ) În cele din urmă, am dorit să urc cele șapte trepte și să văd cele șapte pedepse, iar când am fost gata, într-o anumită zi, m-am întors să duc la capăt urcușul Trecând de mai multe ori pe lângă el, am găsit în sfârșit calea Dar, în timp ce mă îndreptam spre ascensiune, mi-am pierdut din nou drumul; extrem de obezi Viziunile lui Zosimas curajos și nevăzând în ce direcție să merg, am simțit că adorm Și într-un vis am văzut un antropopar, un frizer, în veșminte de purpură regală, stând departe de locul pedepsei Mi-a spus: "Omule, ce faci?" Și i-am răspuns: „M-am oprit aici pentru că, ieșind din drum, m-am rătăcit” Iar el a spus: „Urmează-mă” Și m-am întors și l-am urmat și, pe când treceam pe lângă locul pedepsei, am văzut călăuza mea, acest mic bărbier, intrând acolo, și tot trupul lui a început să fie mistuit de foc (III, v, ) Văzând aceasta, m-am oprit afară, tremurând de frică; apoi m-am trezit și mi-am spus: „Ce înseamnă această viziune?” Din nou, înțelegerea mi s-a limpezit și am știut că acest frizer era un bărbat de bronz îmbrăcat în haine violete Și mi-am spus: „Sunt pe deplin conștient că acesta este un om de bronz El trebuie să fie primul care intră în locul pedepsei” (III, ѵ, ) Din nou sufletul meu tânjea să se ridice la treapta a treia Și iarăși am mers singur pe drum și când am fost lângă locul pedepsei, iarăși m-am rătăcit și neștiind drumul, m-am oprit, fiind în deznădejde Și la fel ca data trecută, am văzut un bătrân care s-a făcut gri odată cu vârsta, devenind complet alb, cu un alb orbitor Numele lui este Agathodemon Întorcându-se, bătrânul cu părul alb s-a uitat la mine timp de o oră Și m-am repezit la el: „Arată-mi calea adevărată” El nu a venit la mine, ci a început să se îndepărteze în grabă pe drum Și eu, grăbindu-mă, am ajuns în cele din urmă la altar Și când eram pe altar, am văzut un bătrân cu părul alb intrând în locul pedepsei O, demiurgi și ceruri! Instantaneu, el a fost transformat într-o flacără într-un stâlp de foc Ce groază, frații mei! Căci din cauza pedepsei violente, ochii i s-au umplut de sânge M-am întors către el și l-am întrebat: „De ce ești atras aici?” Dar a putut să deschidă gura și a gemut: „Sunt un om de plumb și mă predau unor chinuri insuportabile” După aceea, cuprins de mare groază, m-am trezit și am început să caut în mine cauza a ceea ce am văzut Și iarăși am înțeles totul și mi-am spus: „Am înțeles totul, pentru că asta înseamnă că plumbul trebuie abandonat și, într-adevăr, viziunea se referă la compoziția lichidului” (III, vbis) Din nou am văzut altarul divin și sfânt în formă de strachină și am văzut un preot într-o haină albă până la degete, unul care din KG Jung a condus aceste mistere teribile și am întrebat: „Cine este acesta?” Și răspunsul a fost: „Acesta este preotul celui mai lăuntric sanctuar El este cel care transformă trupurile în sânge, face ochii clarvăzători și înviează morții ” Apoi, coborând la pământ, am adormit din nou Și urcând treapta a patra, am văzut pe cineva apropiindu-se de la răsărit, cu o sabie în mână Iar celălalt [a mers] după el, condus de cel dintâi, împodobit cu semne, acoperit cu alb, și, uitându-se, a văzut că acesta care se numește Soarele Mijlocii Și de îndată ce s-au apropiat de locul pedepsei, ținând sabia în mână [a zis]: „Tăiați-i capul, jertfiți-i trupul și tăiați-i carnea în bucăți, care poate fi fiartă pentru prima dată după metoda , și apoi livrați la locul pedepsei După aceasta, m-am trezit și am spus: „Înțeleg totul Are de-a face cu lichidele din arta metalului ” Iar cel care purta sabia în mână a zis din nou: „Ai terminat coborârea de șapte trepte” Iar celălalt a răspuns, căci făcuse să curgă apă din toate locurile umede: „Procedura este încheiată” (III, vi, ) Și am văzut un altar în formă de pahar și un duh de foc stătea pe altar și a îndreptat focul asupra omului care făcea și fierbea și ardea care se ridica din el Și i-am recunoscut pe oamenii care erau aici și am spus: „Am fost surprins să văd apa clocotită și clocotită, iar omul care ardea, totuși, era viu!” Și mi-a răspuns, zicând: „Fierberea pe care o vezi face parte din operația numită îmbălsămare Cei pe care îi vedeți trebuie să învețe arta pătrunderii aici, iar ei își aruncă trupurile și devin spirite Practica [artei] este explicată prin această procedură; căci orice eliberare de corpul grosolan și masiv este devenirea spiritului Textele lui Zosimas sunt dezordonate Există lacune în III, i, care par să reprezinte un rezumat sau o dezvoltare autentică a viziunilor, iar în III, i, interpretarea lor filozofică Zosimus numește acest întreg fragment „o introducere la următorul tratat” (III, i, ) (III, i, ) Pe scurt, prietene, construiește un templu dintr-o singură piatră, ca plumbul alb, alabastrul, marmura de Proconesian, fără început sau sfârșit în construcția ta Lasă-l să aibă în el o sursă de cea mai pură apă, scânteietoare ca soarele Marcați cu atenție pe ce parte se află intrarea în templu, Viziunile lui Zosimas și ia sabia în mână; apoi găsiți intrarea, căci îngust este locul unde este deschiderea La intrare se află un dragon, gardianul templului El are putere; el este primul sacrificat; smulge-i pielea și ia în stăpânire carnea și oasele, tăiați membrele; apoi, punând [carnea] membrelor împreună cu oasele la intrarea templului, fă un pas din ele, urcă-l și intră și vei găsi ceea ce cauți Preot, acesta este omul de bronz pe care l-ai văzut locuind în primăvară și substanță compozită, [uita-te la el] nu ca pe un om de aramă, căci își schimbă culoarea firii și devine un om de argint; și dacă vrei, în curând îl vei cunoaște [ca] un om de aur (III, i, ) Și după această vedenie, m-am trezit și m-am întrebat: „Care este motivul acestei vedenii? Nu este că apa clocotită albă și galbenă este apă divină? Și am constatat că am înțeles bine Și am spus: „Trebuie să fie frumos să vorbești și frumos să auzi, frumos să dăruiești și frumos să primești, frumos să fii sărac și frumos să fii bogat Cum învață natura să dai și să primești? Omul de bronz dă și hidroliza primește; metalul dă și plantele primesc, stelele dau și florile primesc; cerul dă și pământul primește; o bubuitură de tunete provoacă un incendiu Și toate lucrurile sunt țesute împreună și toate lucrurile sunt despărțite din nou; toate lucrurile sunt amestecate împreună și toate lucrurile sunt combinate; și toate lucrurile sunt una și toate lucrurile sunt separate; toate lucrurile se udă și toate lucrurile se usucă; și toate lucrurile înfloresc și toate lucrurile se ofilesc în potul altarului Căci fiecare lucru ajunge să fie transformat prin intermediul unei metode și al unei măsuri fixe și printr-o cântărire precisă a celor patru elemente Împășirea tuturor lucrurilor împreună și separarea tuturor lucrurilor și întreaga materie agregată a tuturor lucrurilor nu pot ajunge la transformare fără o metodă Natura are o singură metodă, păstrând ordinea potrivită în inspirația și expirația ei; aduce creștere și aduce declin Și, pentru a rezuma: prin armonia despărțirii și unirii, și dacă nimic din metodă nu este neglijat, toate lucrurile produc natură Căci natura folosește natura pentru a transforma natura Aceasta este ordinea legii naturii în întregul cosmos și astfel toate lucrurile împreună sunt în limb ” KG Jung (III, i, ) Această introducere este cheia care ar trebui să vă dezvăluie florile raționamentului care va urma, și anume, explorarea artelor, înțelepciunii, rațiunii și înțelegerii, eficacitatea metodelor și revelațiilor care aruncă lumină asupra cuvinte secrete II COMENTARII OBSERVAȚII GENERALE PRIVIND INTERPRETARE Deși arată ca o serie de viziuni succesive, repetările frecvente și coincidențele izbitoare sugerează că este, în esență, o viziune prezentată ca o serie de variații asupra temei conținutului său În cele din urmă, din punct de vedere psihologic, nu există nicio bază pentru presupunerea că aceasta este o ficțiune alegorică Trăsăturile lor caracteristice, mi se pare, indică faptul că Zosimus a luat viziunile ca pe o experiență extrem de importantă pe care dorea să o transmită și altora Deși literatura alchimică conține o serie de alegorii care, fără îndoială, sunt doar fabule instructive și nu se bazează pe experiență directă , viziunea lui Zosim ar fi putut foarte bine să fi fost autentică Acest lucru este susținut aparent de modul în care Zosim însuși îl interpretează ca o confirmare a propriei sale preocupări: „Nu este aceasta compoziția apei?” O astfel de interpretare pare – cel puțin nouă – să treacă cu vederea importanța celor mai multe imagini expresive în viziune și să reducă un corp mult mai mare de fapte la nume prea generalizate Dacă viziunea ar fi o alegorie, majoritatea imaginilor vizibile ar trebui să fie, de asemenea, de cea mai mare importanță Dar aceasta este caracteristica oricărei interpretări subiective a unui vis care se mulțumește să indice relații superficiale care, în esență, nu au nicio importanță Un alt aspect care merită luat în considerare este că alchimistul însuși mărturisește cazuri de vise și viziuni în timpul opi EU SUNT Înclin să cred că viziunea sau viziunile lui Zosimas au fost o experiență de acest fel dobândită în timpul lucrării KG Jung tu și ai descoperit natura proceselor mentale subiacente În aceste viziuni apar toate aceste conținuturi, alchimistul le proiectează inconștient în procese chimice, apoi le percepe ca calități ale materiei Gradul de expansiune al acestei proiecții a fost încurajat de o atitudine conștientă, așa cum arată într-o oarecare măsură interpretarea prea grăbită dată de însuși Zosim Deși interpretarea lui la început ne lovește cu o oarecare forță, ea este în realitate foarte atrasă și contestată; nu trebuie totuşi să uităm că conceptul de „apă”, ciudat nouă, lui Zosim şi alchimiştilor, avea un sens de care nu trebuie să ne îndoim De asemenea, este posibil ca mențiunea „apă” să fi deschis perspective atunci când ideile de dezmembrare, crimă, tortură și transformare toate împreună și-au avut locul Astfel, începând cu tratatele lui Democrit și Comarius, care datează din secolul I d Hr , alchimia, până în secolul al XVIII-lea, a fost asociată în maximă măsură cu apa miraculoasă, aqua divina sau permanens, care era extrasă din lapis sau prima materia prin intermediul chinului foc Apa era numidum radicale (de bază, umiditatea rădăcină), care simboliza anima media natura sau anima mundi conținută în materie , sufletul pietrei sau al metalului, numit și anima aquina Această anima a fost eliberată nu numai prin „gătit”, ci și prin tăierea „ouălor” cu sabia, sau prin separare, sau prin disocierea în patru „rădăcini” sau elemente Separatio a fost adesea reprezentată ca dezmembrarea corpului uman S-a spus că Aqua permanens dizolvă corpurile în patru elemente În general, apa divină are puterea de transformare Ea a transformat nigredo în albedo prin „spălare” miraculoasă (ablutio) - a reînviat materia inertă, a înviat morții și, prin urmare, a avut demnitatea apei de botez în ritualul bisericesc Așa cum în le-nedictio fontis preotul înfățișează semnul crucii peste apă și, astfel, îl împarte în patru părți , tot așa șarpele mercurial, simbolizând aqua permanens, suferă dezmembrare, o altă paralelă pentru a împărți trupul Nu voi dezvolta în continuare această rețea de semnificații semantice intersectate cu care alchimia este atât de bogată Cele de mai sus arată destul de clar că ideea de „apă” și activitățile asociate cu aceasta pot deschide cu ușurință alchimistului o perspectivă din care practic toate temele viziunilor vor fi relevante Prin urmare, din punctul de vedere al psihicului conștient, Zoe- Viziunile lui Zosimas Ma, interpretarea lui este mai puțin impresionantă și controversată Un proverb latin spune: caniș rapet somniat, piscatorpisces (câinele visează la pâine, pescarul visează la pește) Alchimistul visează și în limbajul său specific Acest lucru necesită cea mai mare discreție din partea noastră, mai ales că acest limbaj este extrem de confuz Pentru a o înțelege, trebuie să studiem secretele psihologice ale alchimiei Probabil că sunt adevărate cuvintele bătrânului Maestru, că numai cel care cunoaște taina pietrei le înțelege cuvintele Este nevoie de mult timp pentru a explica că acest secret nu are absolut nicio semnificație și nu ar trebui să vă faceți griji pentru cercetarea lui serioasă Dar această poziție superficială este nepotrivită psihologului, deoarece orice „nesens” care a fascinat mințile umane de aproape două mii de ani – printre ei printre ei mari precum Newton și Goethe – trebuie să fi avut ceva ce ar fi util psihologului să știe Mai mult, simbolismul alchimiei este puternic asociat cu structura inconștientului, așa cum am arătat în cartea mea Psihologie și alchimie Doar aceste lucruri nu sunt cu totul surprinzătoare și oricine dorește să înțeleagă simbolismul viselor nu poate închide ochii la faptul că visele bărbaților și femeilor moderne conțin adesea aceleași imagini și metafore pe care le găsim în tratatele medievale Și întrucât înțelegerea compensării vieții produse de aceste vise este importantă atât în tratarea nevrozelor, cât și în dezvoltarea conștiinței, nu trebuie subestimată cunoașterea acestor fapte în activitatea practică ACTUL DE SACRIFIC Imaginea centrală din viziunea noastră de vis ne arată un fel de act de sacrificiu întreprins în scopul transformării alchimice O trăsătură caracteristică a acestui ritual este că preotul este atât donatorul, cât și victima în același timp Această idee importantă i-a venit lui Zosim sub forma învățăturii „evreilor” (adică creștinilor) Hristos a fost un zeu care s-a sacrificat Cea mai importantă parte a actului de sacrificiu este dezmembrarea Zosim trebuie să fi cunoscut bine acest motiv din tradiția misterelor dionisiace Și în ele, zeul este un sacrificiu care a fost sfâșiat de titani și aruncat într-un digestor , dar unde inima a fost salvată în ultimul moment de Erou Textul nostru arată că altarul în formă de bol reprezenta un vas de bere, în K G Jung unde multa lume fierbea si frigea După cum știm din legendă și dintr-un fragment din Euripide , izbucnirea lăcomiei animalelor și sfâșierea animalelor vii cu dinții făcea parte din orgia dionisiacă De asemenea, Zosimus trebuie să fi fost familiarizat cu motivul jupuirii Cunoscutul analog al zeului muribund și care învie Attis este Marsyas fără piele și spânzurat Legenda atribuie, de asemenea, moartea prin jupuire profesorului de religie Mani, cel mai apropiat contemporan al lui Zosimas Umplutura ulterioară a pielii cu paie reprezintă o reamintire a fertilității lui Attis și a ceremoniei renașterii În fiecare an, în Atena, un taur era sacrificat și jupuit, care era apoi umplut cu paie Efigia umplută a fost legată de un plug, aparent cu scopul de a restabili fertilitatea pământului O ceremonie asemănătoare de jupuire a fost folosită de azteci, sciți, chinezi și patagonieni În viziune, jupuirea este limitată la cap Scalpingul este o formă diferită de scalping total; (jupuirea) discutată în III, i, Aceasta este una dintre activitățile care diferă în viziunea originală de descrierea procesului dată în rezumat Așa cum tăierea și mâncarea inimii sau creierului unui inamic ar trebui să ofere celui care mănâncă forța vitală sau virtutea acelui inamic, tot așa scalpingul este pars pro toto* al includerii principiilor vitale sau a sufletului Jupuirea este un simbol de transformare, căruia i-am acordat o atenție considerabilă în Simbolul transformării în masă Aici este necesar doar să menționăm un motiv special de chin sau pedeapsă (koHastk;), care este evident mai ales în reprezentarea dezmembrării și a scalpării Pentru că aici există o analogie remarcabilă cu manuscrisul Akhmim** al Apocalipsei lui Ilie, publicat de Georg Steindorf Viziunea vorbește despre un homunculus de plumb ai cărui „ochi au devenit injectați de sânge” ca urmare a chinului Apocalipsa lui Ilie vorbește despre cei care sunt aruncați în „pedeapsa veșnică”: ochii lor sunt amestecați cu sânge ; și sfinții care au fost persecutați de antimesia: „le va smulge pielea de pe cap” Aceste paralele sugerează că KoHastk; - aceasta nu este doar o pedeapsă, ci un chin infernal Deși koHaotd ar trebui tradus ca *Parțiune în loc de întreg (lat ) - Notă, trad ** Akhmim, alias Panopol, un oraș din Egiptul de Sus (zona modernă Nag Hammadi) — Aprox ed Viziunile lui Zosimas roepa*, acest cuvânt nu apare nicăieri în Vulgata, pentru că în toate locurile unde sunt pomenite chinurile iadului se folosește cuvântul chisia-ge** sau cruciatus, ca în Apocalipsa : : „va fi chinuit cu foc și pucioasă”, sau în Apocalipsa : , „chinul scorpionului” Cuvântul grec corespunzător este rastaѵі^eiѵ sau Rastaѵyutsod, „tortură, chin” Pentru alchimiști, avea o dublă semnificație: paoavîțeiv înseamnă și „testare pe piatra de încercare” (paoavoț) Lapis Lydius*** (piatră de atingere) a fost folosită ca sinonim pentru lapis philosophorum Dovada autenticității sau incoruptibilității pietrei s-a realizat prin chin la foc și fără aceasta era considerată invalidă Acest laitmotiv trece prin toată alchimia În textul nostru, jupuirea se referă în primul rând la cap, ca și cum ar exprima extragerea sufletului (dacă egalitatea primitivă piele = suflet este încă valabilă aici) Conceptul de „cap” joacă un rol semnificativ în alchimie și a fost observat încă din cele mai vechi timpuri Astfel, Zosim își numește filozofii „fiii Capului de Aur” Am atins acest subiect în altă parte și nu este nevoie să o fac din nou Cu Zosimus și alchimiștii ulterioare, capul avea semnificația „elementului omega” sau „elementului rotund” (omoi%euѵ stroyuA,оѵ), sinonim pentru o substanță secretă sau transformatoare Prin urmare, decapitarea din partea III, v^ exprimă primirea unei substanțe secrete Conform textului, figura care urmează sacrificatorului se numește Soarele Mijlocii, iar capul acestuia urmează să fie tăiat Această tăiere a capului de aur se găsește și în manuscrisul Splendor so-lis, precum și în ediția tipărită din a lui Rorschach Sacrificiul în viziune este inițierea celui care a experimentat soliflca-tio În alchimie, soarele este sinonim cu aurul Aurul, după cum spune Michael Mayer, este rezultatul „lucrării circulante a soarelui”, „lutul solar se prăbușește în cea mai frumoasă substanță, acolo unde razele soarelui se întâlnesc și luminează totul în jur” Milius spune că „apa vine din razele soarelui și ale lunii” Potrivit Aurelia occulta, razele soarelui se găsesc în mercur Dorne produce toate „metalele din razele invizibile” ale cerului , a căror formă sferică reprezintă prototipul vasului ermetic Pe baza tuturor acestor lucruri, cu greu ne putem înșela presupunând că dăruirea * Pedeapsă, pedeapsă (lat ) - Notă, trad ** Chinuire, chinuire, chinuire (lat ) - Notă, trad *** Piatra lidiană (lat ) - Notă, trad K G Jung copilul, numit „Soarele Mijlocii”, el însuși reprezintă substanța secretă Vom reveni la această idee mai târziu Să revenim acum la un alt detaliu al viziunii Cel mai izbitor este „altarul în formă de strachină” Este, fără îndoială, asociat cu craterul Poimander Acesta este vasul pe care demiurgul l-a trimis pe pământ, umplându-l cu nous, pentru ca cei care aspirau la o conștiință superioară să se boteze în el El este menționat în acel pasaj important în care Zosimos le spune prietenilor săi și soror mystica, Theosebia*: „Grăbește-te și faci baie în crater și grăbește-te să urce la felul tău (yejos;)” A trebuit să coboare la locul morții și al renașterii, apoi să urce la „propriul ei fel”, adică să se nască de două ori, sau, în limbajul Evangheliei, să ajungă în împărăția cerurilor Un crater este, în mod evident, un vas care funcționează uimitor, un izvor sau un loc de botez, în care cineva este scufundat și în care are loc o transformare într-o esență spirituală Acesta este analog cu vas Hermeticus al alchimiei de mai târziu Nu cred că poate exista nicio îndoială că craterul Zosimus este strâns legat de vasul Poimander din Corpus Hermeticum ' Vasul ermetic este și pântecele renașterii sau renașterii spirituale Această idee corespunde exact textului benedictio fontis pe care l-am citat mai devreme în nota În tratatul „Isis, profetesa către fiul ei Horus” , un înger îi oferă lui Isis un mic vas plin cu apă orbitor de strălucitoare sau „strălucitoare” În conformitate cu natura alchimică a tratatului, trebuie să percepem această apă ca fiind apa divină a artei , întrucât după prima materia este un adevărat elixir miraculos Apa sau apa Nilului avea o semnificație specifică în Egiptul antic: simbolizează prin excelență pe Osiris, zeul dezmembrat Textul din Edfu spune: „Vă voi aduce vase cu mădulare divine [i e Neal] ca să bei din ele; Îți voi reînnoi inima, care să te mulțumească ” Membrii divini sunt cele paisprezece părți în care a fost împărțit Osiris Există numeroase referiri în textele alchimice la natura ascunsă, divină, a substanței secrete Potrivit acestei vechi tradiții, apa avea puterea învierii; căci ea era Osiris înviat din morți În Dicționarul de fabricare a aurului** de topoare * Og Zeosereia (gr ) - Pietate — Aprox ed **Titlul complet: „Filosoful alexandrian Olimpiodor [despre] Zosima, Hermes și filozofii” — Aprox ed Viziunile lui Zosimas orezul a fost folosit ca nume pentru plumb și sulf, ambele fiind sinonime cu substanța secretă Astfel, plumbul, care a fost multă vreme numele principal al substanței secrete, a fost numit mormântul sigilat al lui Osiris, care conținea toți membrii zeului Potrivit legendei, Seth (Typhon) a sigilat sicriul lui Osiris cu plumb Petasius spune că „sfera de foc este înăbușită și protejată cu plumb” Olympiodorus, care citează această zicală, notează că Petasius explică suplimentar: „Plombul este apa care curge din elementul masculin” Iar elementul masculin, potrivit lui, este „sfera de foc” Această dezvoltare a ideii că spiritul care este apă, sau apa care este spirit, indică, de fapt, un paradox, o pereche de contrarii, precum apa și focul În aqua nostra alchimiștilor, conceptele de apă, foc și spirit sunt combinate într-un singur concept, care este și caracteristic obiceiului religios Pe lângă motivul apei, poveștile cuprinse în tratatul despre Isis conțin și motivul violenței Textul spune : „Isis Profetesa către fiul ei Horus: Fiul meu, trebuie să te lupți cu trădătorul Typhon de dragul împărăției tatălui tău, în timp ce mă retrag la Gorma-nuti, [orașul] egiptean al artei sacre, unde am stat ceva timp După împrejurările temporale și mișcările corespunzătoare necesare ale sferelor , s-a întâmplat ca unul dintre îngeri, locuind în primul firmament, să fie în alertă și să mă privească de sus și să dorea să comunice cu mine Nu a ezitat să apară pentru părtășie Nu am cedat pentru că am vrut să explorez prepararea aurului și argintului Dar când i-am cerut asta, mi-a spus că nu are voie să vorbească despre asta din cauza importanței supreme a sacramentelor; totuși, a doua zi, un înger, Amnail, mai mare decât el, ar trebui să apară și să-mi poată da o soluție la problemă El a vorbit și despre semnul acestui înger - l-a purtat pe cap și acest înger ar trebui să-mi arate un mic vas mic, plin cu apă orbitor de strălucitoare El îmi va dezvălui adevărul A doua zi, de îndată ce soarele a trecut de cel mai înalt punct al cursului său, Amnail a apărut, mai mare decât primul înger, și, cuprins de aceeași dorință, nu a ezitat, ci s-a grăbit la mine Dar nu eram mai puțin hotărât în intenția mea de a investiga problema Ea nu a cedat în fața lui, iar îngerul a dezvăluit un secret pe care l-a putut transmite doar fiului ei Horus Urmează o serie de rețete care nu prezintă interes pentru această discuție K G Jung Un înger, ca entitate zburătoare sau spirituală, reprezintă, ca și Mercur, o substanță volatilă, pneuma, aasocatos (incorporală) Spiritul în alchimie este aproape întotdeauna legat de apă sau umiditatea rădăcinilor, ceea ce este ușor de explicat prin natura empirică a celei mai vechi forme de „chimie”, și anume, artele culinare Aburul care se ridică peste apa clocotită exprimă prima impresie vie de „metasomatism”, transformarea corporalului în necorporal, în spirit sau pneuma Relația spiritului cu apă este înrădăcinată în noțiunea că, asemenea unui pește, spiritul este ascuns în apă În „Allegoriae super librum Turbae” acest pește este considerat mare și înzestrat cu „demnitate remarcabilă de lucru” După cum se vede din text , ea reprezintă substanța secretă Ca urmare a transformării alchimice, spune textul, se produc collyrium (picături pentru ochi), permițând filosofului să vadă mai bine secretele „Peștele rotund” se presupune că se referă la „piatra albă rotundă” la care se face referire în Turba™ Despre asta spune așa: „Ea are trei culori și patru naturi în interiorul ei și se naște dintr-un lucru viu” Lucrul sau elementul „rotund” este un concept binecunoscut în alchimie La Turba întâlnim rotundum: „De dragul posterității, sunt atent la rotundum, care transformă metalul în patru” După cum se poate observa din context, rotundum este identic cu aqua permanens În Zosimas întâlnim același șir de gândire El vorbește despre elementul rotund sau „omega”: „Este format din două părți El aparține zonei a șaptea, zona lui Kronos , vorbind în limbajul corpului (kata ttsv ёѵstaschoѵ „rrasyaѵ”); dar într-o limbă neîncarnată poartă uneori un alt nume, astfel încât să nu fie găsit Numai Nicoteu știe acest lucru, dar nu poate fi găsit În limbajul trupesc, elementul se numește Ocean, sursa și sămânța, ca să spunem așa, a tuturor zeilor Prin urmare, rotundul este apa în exterior, iar în interior elementul miraculos Pentru Perate, Kronos era „o putere care are culoarea apei” , „căci apa”, spun ei, „este distrugere” Apa și spiritul sunt complet identice Astfel, Hermolais Barbarul spune: „Există şi apa cerească sau divină a alchimiştilor, era cunoscută atât de Democrit, cât şi de Hermes Trismegistus Uneori o numesc apă divină, alteori suc scitic, alteori pneuma, care este esența spiritului din natura eterului și chintesența lucrurilor Ruhland numește apa „forță spirituală, spiritul naturii cerești” Christopher Steeb oferă o explicație interesantă a originii acestei idei: „Duhul Sfânt, plutind deasupra apelor, deasupra firmamentului cerului, Viziunile lui Zosimas tora pătrunde subtil în toate lucrurile, le încălzește și, unindu-se cu lumina, produce șarpele mercurial în regnul mineral al lumii interlope, verdeața binecuvântată în regnul vegetal și forța în curs de dezvoltare în regnul animal; astfel încât spiritul supraceresc al apelor, unit cu lumina, poate fi numit cu siguranță sufletul lumii Stib continuă spunând că atunci când apele cerești au fost animate de spirit, ele au început imediat să experimenteze o mișcare circulară, de unde a apărut forma sferică perfectă a anima mundi Prin urmare, rotundum este o particulă a sufletului lumii și este foarte posibil ca acest secret să fi fost păstrat de Zosima Toate aceste idei se referă cu siguranță la Timeul lui Platon În Turba, Parmenide slăvește apa în felul următor: „O, naturi cerești, care prin semnul lui Dumnezeu înmulțiți adevăratele naturi! O, natură puternică, care cucerești naturile și obligă naturile să se bucure și să se bucure! Căci numai de la Dumnezeu este înzestrat cu o putere pe care focul nu o posedă Este adevărul însuși, voi toți căutătorii de înțelepciune, pentru a se transforma într-un lichid cu substanțele sale, provoacă cea mai activă activitate Socrate în Turba spune aproape același lucru: „O, cum această natură schimbă trupul în duh! Este cel mai ascuțit oțet, care obligă aurul să devină spirit curat!” După cum se vede din text, „oțet” este sinonim pentru „apă”, precum și „spirit roșu” Turba continuă spunând: „Din combinația care se transformă în spiritul roșu ia naștere principiul lumii”, care înseamnă iarăși sufletul lumii Aurora consurgens spune: „Emite Duhul tău, care este apă și vei reînnoi fața pământului” Și din nou: „Ploaia Duhului Sfânt va cădea Își va rosti cuvântul suflarea lui se va împrăștia și apele vor curge” Arnold din Villanova ( - ) spune în Flos Nopshi: „Ei au numit apa spirit, și este cu adevărat un spirit” Rosariutn philosophorum afirmă categoric: „Apa este spirit” În tratatul Komariah (secolul I d Hr ), apa este considerată elixirul vieții, care trezește morții din Hades la o nouă tinerețe Apollonius vorbeşte în Turbă ' „Dar atunci, fiii doctrinei, lucrul acesta are nevoie de foc până când duhul din acest trup se transformă și îl lasă toată noaptea și îl preface în țărână, ca un om într-un mormânt Atunci Dumnezeu îi va restabili sufletul și spiritul, iar slăbiciunea va dispărea, acest lucru va fi din ce în ce mai puternic după distrugerea lui, așa cum omul devine din ce în ce mai puternic după înviere decât a fost în lume Apa afectează substanța, așa cum Dumnezeu afectează corpul Este egal cu Dumnezeu și ea însăși are o natură divină K G Jung După cum am văzut, natura spirituală a apei rezultă din înălțarea și „planarea”* a Duhului Sfânt peste haos [Gen : ] Există o viziune similară în Corpus Hermeticum „Există întuneric în adâncuri și apă fără formă, și există o suflare evazivă, inteligentă, care a pătruns lucrurile în haos cu ajutorul puterii divine” Această viziune este susținută în primul rând de motivul Noului Testament al botezului „apă și spirit”, și în al doilea rând de ritualul benedictio fontis care are loc în noaptea de Paști Dar ideea apei care lucrează miraculos vine din natura elenistică a filozofiei, probabil cu o notă de influențe egiptene, mai degrabă decât din surse creștine sau biblice Datorită puterii sale mistice, apa reînvie și fertiliză, dar și ucide În apa divină, a cărei natură diofizită** (acea <mtoi%£Іоѵ că Sipepeg) este subliniată constant, cele două principii sunt în echilibru, activ și pasiv, masculin și feminin, care constituie esența forței creatoare în ciclu etern al naşterii şi morţii Acest ciclu este reprezentat în alchimia antică ca simbol al ouroborosului, dragonul mușcându-și propria coadă Autodevorarea este la fel cu autodistrugerea , dar legătura gurii dragonului cu coada acestuia a însemnat și autofertilizarea De aici textul spune: „Balaurul se ucide, se unește cu sine, se impregnează ” Vechea idee alchimică în viziunea lui Zosimas este prezentată într-o formă dramatică, așa cum se întâmplă într-un vis real În III, i, , preotul Ion se predă „chinurilor insuportabile” „Donatorul” înfăptuiește actul de donație înjunghiind pe Iona cu o sabie Astfel Ion prefigurează această figură orbitoare îmbrăcată în alb, numită „Soarele Mijlocii” (III, vbis), este decapitata și o asociam cu solificatio-ul inițiatului în misterele lui Isis Această figură corespunde mistagogului sau psihopompului regal care apare în viziunea descrisă în textul medieval târziu, Declaratio et Explicatio Adolphi, care face parte din Aurelia occulta Din câte se poate spune, viziunea nu are nimic de-a face cu textul lui Zosimas și, de asemenea, mă îndoiesc puternic dacă ar trebui să fie atribuită caracterului unei pilde obișnuite Conține anumite caracteristici, nu tradiționale, ci complet originale și, din acest motiv, în opinia mea, * Sunt implicate și alte semnificații: „gândire”, „hatching” (din cuvintele brood (engleză), briiten (germană) - Aprox ed ** Natură duală (gr ) — Aprox ed Viziunile lui Zosimas sau cu o experiență de vis autentică În toate cazurile, după cum știu din practica mea profesională, experiența unei astfel de viziuni de vis este familiară astăzi oamenilor care nu au cunoștințe despre simbolismul alchimic Viziunea este asociată cu o figură masculină radiantă, acoperită cu o coroană de stele Roba lui constă dintr-o lenjerie albă presărată cu flori multicolore, majoritatea fiind verzi Îl liniștește pe adeptul îndoielnic, spunând: „Adolf, ascultă-mă Îți voi arăta ce ți-am pregătit, ca să poți ieși din întuneric la lumină ” Prin urmare, o astfel de figură reprezintă adevăratul Hermes Psychopomp și inițiatorul, cel care dirijează tranziția spirituală a adeptului Acest lucru este confirmat în aventurile ulterioare când primește o carte care înfățișează „figura metaforică” a lui Adam Antic Putem lua acest lucru ca pe un indiciu că psihopompul este al doilea Adam, o figură analogă cu Hristos Nu este vorba despre sacrificiu, dar dacă presupunerile noastre sunt corecte, acest lucru ar trebui să fie implicat atunci când apare al doilea Adam În general, figura regelui este asociată cu motivul mortiflcatio Astfel, în textul nostru, personificarea soarelui sau aurului poate consta în oferirea a jertfei cerute, iar capul regelui, încoronat cu un halou solar, este tăiat – căci conţine sau este el însuşi un elixir miraculos Acesta conține o indicație a naturii psihice a elixirului miraculos, deoarece capul unei persoane înseamnă în primul rând recipientul conștiinței Și din nou, în viziunea lui Isis, îngerul cu secretul este asociat cu soarele de amiază, deoarece textul spune că apare ca „soarele care traversează punctul cel mai înalt al mișcării sale” Îngerul poartă pe cap un elixir misterios și, datorită conexiunii cu zenitul, devine clar că este un tip de geniu solar sau vestitor al soarelui, aducând „iluminarea”, adică creșterea și extinderea conștiinței Comportamentul său obscen se datorează, probabil, faptului că îngerii au avut întotdeauna o reputație îndoielnică datorită preocupărilor lor morale În plus, există o regulă ca femeile să-și acopere părul în biserică Până în secolul al XIX-lea, mai ales în zonele protestante, ei trebuiau să poarte o glugă specială când mergeau la biserică în ziua de Sabat Acest lucru nu s-a datorat prezenței bărbaților în congregație, ci din cauza posibilei prezențe a îngerilor care pot intra în extaz când se uită la coafura unei femei Susceptibilitatea lor la acestea KG Jung întrebările își au originea în Geneza : , unde „fiii lui Dumnezeu” au arătat o înclinație specială față de „fiicele oamenilor” și și-au reținut entuziasmul la fel de puțin ca cei doi îngeri din tratatul lui Isis Acest tratat datează din secolul I d Hr e Conținutul său reflectă angelologia iudeo-elenistă a Egiptului și ar fi putut foarte bine să fi fost familiar egipteanului Zosim O astfel de opinie despre îngeri este pe deplin în concordanță atât cu psihologia masculină, cât și cu cea feminină Dacă îngerii sunt ceva, ei sunt personificați ca purtători ai conținutului inconștient care luptă pentru exprimare Totuși, dacă conștiința nu este pregătită să asimileze aceste conținuturi, energia lor curge în sfera afectivă și instinctivă Acest lucru duce la o explozie de emoții, iritare, proastă dispoziție și excitare sexuală, în urma cărora conștiința este complet dezorientată Dacă aceste stări devin cronice, se dezvoltă disocierea, privită de Freud drept represiune, cu toate consecințele ei binecunoscute Prin urmare, este extrem de important să vă familiarizați cu conținutul care stă la baza disocierii Așa cum îngerul Amnail poartă cu el substanța secretă, tot așa „Soarele Mijlocii” însuși o reflectă În literatura alchimică, procedura de străpungere sau tăiere cu o sabie ia o formă specială de împărțire a oului filozofic De asemenea, este tăiat de sabie, adică se descompune în patru naturi sau elemente (elemente) La fel ca elixirul miraculos, oul este sinonim cu apa Este, de asemenea, sinonim cu balaurul (șarpele mercurial) și, prin urmare, cu apa în sensul specific de microcosmos sau monada Deoarece apa și oul sunt sinonime, străpungerea unui ou cu o sabie se referă și la apă „Luați un vas, străpungeți-l cu o sabie, scoateți sufletul care este apa vasului nostru” Vasul este și sinonim cu oul, care reiese din rețetă: „Toarnă într-un vas rotund de sticlă în formă de fiolă sau de ou” Oul este o copie a Oului Lumii, albușul corespunde „apelor de deasupra firmamentului cerului”, „băuturii spumante” și esenței lumii fizice Oul este format din patru elemente Sabia de tăiat pare să aibă o semnificație specială în plus față de cele deja notate Consilium coniugii spune că cuplul de împerechere, soarele și luna, „trebuie să fie uciși amândoi de propria sa sabie, care absoarbe suflete nemuritoare până când sufletul cel mai interior [adică, anterior] se stinge Într-o poezie din , Mercur se plânge de durere provocată de foc Viziunile lui Zosimas sabie " Potrivit alchimiștilor, Mercur este un șarpe străvechi care, chiar și în paradis, poseda „cunoaștere”, deoarece era aproape de diavol Cu o sabie de foc amenință îngerul la porțile paradisului, provocându-i suferință și totuși el însuși este această sabie Există o ilustrare în Speculum veritatis care îl înfățișează pe Mercur ucigând un rege și un șarpe cu o sabie - „gladio proprio se ipsum interfici-ens”* Saturn este, de asemenea, descris fiind străpuns de o sabie Sabia se potrivește bine lui Mercur ca o variantă a telum passionis, săgeata lui Cupidon Dorn, în Speculativa philosophia , oferă o mare și interesantă interpretare a sensului sabiei: este „sabia mâniei lui Dumnezeu”, care, sub forma Logosului lui Hristos, este atârnată de pomul vieții Astfel, mânia lui Dumnezeu este transformată în iubire, iar „apa Harului reflectă toată lumina” Și aici, ca și în Zosimas, apa este asociată cu un act de sacrificiu Întrucât Logosul, Cuvântul lui Dumnezeu, este „mai ascuțit decât orice sabie cu două tăișuri” (Evr : ), cuvintele Sfințirii din Liturghie sunt interpretate ca un cuțit de jertfă cu care să ucizi victima Este ușor să vedem în simbolismul creștin același mod „circular” de gândire gnostică ca și în alchimie Și în ambele preotul este victima, iar sabia tăietoare este și sabia care trebuie nimicită La Zosim, acest mod circular de gândire se manifestă în identitatea preoțească cu sacrificiul său și în ideea remarcabilă că homunculus-ul în care este transformat Iona se devorează pe sine Își regurgitează propria carne și se sfâșie cu proprii dinți Prin urmare, homunculusul urmează ouroboros, care se devorează și se naște pe sine (parcă s-ar regurgita) Deoarece homunculus reprezintă transformarea lui Iona, rezultă că Iona, Ouroboros și preotul sunt în esență unul și același Sunt trei aspecte diferite ale aceluiași principiu Această egalitate este confirmată de o parte a textului, pe care am numit-o „rezumat” și așezată la sfârșitul viziunii Ceea ce se sacrifică este în realitate șarpele-ouroboros, a cărui formă circulară este sugerată de forma templului, care nu are nici început, nici sfârșit în construcția sa Împărțirea sacrificiului corespunde ideii de împărțire a haosului în patru elemente (elemente) sau a apei de botez în patru părți Scopul operațiunii este de a crea începutul ordinii în massa confusa, așa cum se sugerează în III, i, „în conformitate cu legea armoniei” Un analog cu aceasta în psihologie este reducerea la ordine prin reflecție * S-a distrus cu o sabie din apropiere (lat ) - Notă, trad ** Săgeata pasiunii (lat ) - Notă, trad KG Jung fragmente aparent haotice ale inconștientului care se sparg în conștiință Fără cunoștințe despre alchimie sau despre operațiile acesteia, cu mulți ani în urmă am dezvoltat o tipologie psihologică bazată pe cele patru funcții ale conștiinței ca principii generale de organizare a proceselor mentale Am folosit în mod subconștient aceleași arhetipuri care l-au determinat pe Schopenhauer să dea „principiului său al motivului pentru care tot ceea ce există este așa cum este și nu diferit” o bază de patru ori Templul construit din „o singură piatră” este o parafrază evidentă a lapisului „Revărsarea celei mai pure ape” din templu este fântâna vieții și este un indiciu că producerea întregii circulare, piatra, reprezintă garanția vitalității La fel, lumina care strălucește în el poate fi percepută ca o iluminare care aduce întregime Iluminarea este creșterea conștiinței Templul lui Zosima apare în alchimia târzie ca domus thesasurorum sau gasofilacium (casă de comori) Deși „monolitul” alb strălucitor simbolizează fără îndoială piatra, se referă în mod clar la vasul ermetic Rosarium spune: „O piatră, un medicament, un vas, o procedură și o poziție” Scholia din Tractatus aureus Hermetis o spune și mai clar: „Toți să fie una într-un singur cerc sau vas” Michael Mayer îi atribuie lui Mary Judea (sora lui Moise) opinia că întreg secretul artei constă în cunoașterea vasului ermetic Esența sa este divină și ascunsă omului prin înțelepciunea Domnului Aurora consurgens II spune că vasul natural este aqua permanens și „oțetul filosofilor”; ceea ce înseamnă evident însăşi substanţa secretă Trebuie să înțelegem Practica Magiae în acest sens când spune că vasul ermetic este „măsura focului tău” și că a fost „ascuns de stoici” ; el este „corpul otrăvitor” care îl transformă pe Mercur și deci apa filozofilor Ca substanță secretă, vasul reprezintă nu numai apa, ci și focul, așa cum afirmă clar Allegoriae sapientum: „Astfel piatra noastră, care este vasul focului, este făcută din foc ” Prin urmare, putem înțelege de ce Media numește vasul „rădăcina și începutul artei noastre” Lawrence Ventura îi spune „Luna”, foemina alba* și mama pietrei Un vas care „nu se dizolvă în apă și nu se topește la foc”, conform Liber quartorum , este ca *Femeie albă (lat ) - Notă, trad Viziunile lui Zosimas lucrarea lui Dumnezeu în vasul seminței divine (germinis divi), căci el a primit lutul, l-a modelat într-o formă și l-a amestecat cu apă și foc ” Aceasta este o aluzie la creația omului, dar, pe de altă parte, pare să se refere la creația sufletului, de atunci textul vorbește imediat despre obținerea sufletului din „sămânța cerului” Pentru a capta sufletul, Dumnezeu a creat vas cerebri, craniul Aici simbolismul vasului coincide cu simbolismul capului, despre care am vorbit deja în lucrarea mea „Simbolul transformării în masă” Prima materia, ca umiditate rădăcină, trebuie pregătită cu sufletul, întrucât aceasta din urmă este și umedă în natură și este uneori simbolizată prin rouă Un exemplu strălucit în acest sens este dat de Cezar de Heisterbach : sufletul este o substanță spirituală de natură sferică, ca bila lunii sau ca un vas de sticlă, care „seamănă cu ochii în față și în spate” și „vede întregul univers " Aceasta amintește de dragonul cu ochi mulți al alchimiei și de viziunea șarpelui a lui Ignatius de Loyola În acest sens, remarca Miliei că vasul face „întregul firmament să se rotească în direcția sa” prezintă un interes deosebit, întrucât, așa cum am arătat, simbolismul cerului înstelat coincide cu motivul polioftalmiei Acum putem înțelege judecata lui Dorn că vasul trebuie făcut prin intermediul unui fel de „pătratare a cercului” Este în esență o operație psihică, crearea unei pregătiri interioare de a accepta arhetipul sinelui în orice formă subiectivă ar apărea Dorn numește vasul vas pellicanicum și spune că prin intermediul lui se poate extrage quinta essentia din prima materia Autorul anonim al scoliei către Tractatus aureus Hermetis spune: „Acest vas este adevăratul pelican filozofic și nu există altul în toată lumea ” El însuși reprezintă lapisul și în același timp îl conține; adică se poate spune că eul este propriul său depozit Această formulare este susținută de compararea frecventă a lapisului cu un ou sau dragon care se devorează și se naște singur Gândul și limbajul alchimiei se bazează în mare măsură pe misticism: în Epistola lui Barnaba trupul lui Hristos este numit „vasul duhului” Hristos Însuși este simbolizat de un pelican, * A cincea esență este chintesența (lat ); în filosofia antică - eterul, al cincilea element (element), elementul principal al corpurilor cerești, opus celor patru elemente pământești (apă, pământ, foc și aer) — Aprox ed KG Jung țesând pene din piept * pentru puii lor „ În conformitate cu învățăturile lui Heraklion, un muribund ar trebui să se adreseze puterii demiurgului astfel: „Sunt un vas mai prețios decât esența feminină care te-a creat mama nu și-a cunoscut propriile rădăcini și mă cunosc pe mine și știu de unde am venit și simt nevoia de înțelepciune veșnică, care este în Tatăl și este Mama mamei tale, ea nu a avut mamă, și nici nu a avut un însoțitor de sex masculin În simbolismul neclar al alchimiei auzim un ecou îndepărtat al acestui tip de gândire, care, în absența speranței de dezvoltare ulterioară, a fost sortită distrugerii de influența cenzurii ecleziastice Dar găsim în ea și o bâjbâială pentru viitor, o premoniție a unui timp în care proiecția va reveni celui care a creat-o Este interesant de observat modalitățile ciudate și stângace de a căuta această tendință, care se exprimă sub forma simbolismului alchimic fantasmagoric Următoarea instrucțiune este dată de John de Rupesciss: „Baza vasului este făcută în formă de Cheruba **, care este chipul lui Dumnezeu, și să aibă șase aripi, ca șase brațe îndoite deasupra lui însuși și, deasupra, un cap rotund ” De aici se poate observa că, deși vasul de distilare ideal ar trebui să semene cu o divinitate cu aspect monstruos, are totuși o formă aproximativ umană Rupescissa numește chintesența „ciel humain”*** și spune că este „soptshe le ciel et Ies etoiles”**** Cartea lui El-Habiba spune: „Capul uman este și el ca un aparat de condensare” Apropo de cele patru chei care deschid vistieria, Consilium coniugii explică că una dintre ele reprezintă urcarea apei prin gât până la capul unui vas ca un om viu O idee similară este prezentă în Liber quartorum: „Vasul trebuie să aibă o formă rotundă, astfel încât stăpânul să poată deveni un transformator al firmamentului cerului și un craniu, așa cum lucrul de care avem nevoie este un lucru simplu” Aceste idei sunt *Aparent, inexactitatea lui Jung De regulă, pelicanul este înfățișat rupându-și pieptul și hrănindu-și puii cu sângele său -Aproximativ ed **Zeitate animală totem babilonian, care leagă aripile unui vultur, picioarele unui leu, capul unui taur și coada unui șarpe - un simbol al celor patru elemente - Notă, trad *** Cerul uman (fr ) - Notă, trad ****Ca cerul și stelele (fr ) ~ Notă, trad Viziunile lui Zosimas apelează la simbolismul capului în Zosimus, dar în același timp sugerează că transformarea are loc în cap și este un proces mental Această înțelegere nu era ceva care era apoi mascată stângaci; calea dificilă a formării sale dovedește cât de încăpățânat a fost proiectată asupra materiei Aparent, obținerea cunoștințelor psihologice prin întoarcerea proiecțiilor a fost inițial extrem de dificilă Dragonul sau șarpele reprezintă starea inițială a inconștientului, căci acestui animal îi place, așa cum spun alchimiștii, să trăiască „în peșteri și locuri întunecate ” Inconștientul trebuie sacrificat; numai atunci se poate găsi intrarea în minte și calea către cunoașterea și înțelegerea conștientă Încă o dată, lupta universală a eroului cu balaurul este jucată și de fiecare dată victoria lui duce la un zori însorit: apare conștiința și el înțelege că procesul de transformare are loc în interiorul templului, adică în cap Acesta este cu adevărat omul interior, reprezentat aici ca un homunculus, trecând prin etapele de transformare a cuprului în argint și a argintului în aur, crescându-și astfel treptat valoarea Faptul că omul interior și creșterea sa spirituală ar trebui să fie simbolizate de metale sună foarte ciudat pentru urechile moderne Dar faptele istorice sunt dincolo de orice îndoială, iar această idee nu este unică pentru alchimie Zarathushtra a primit o băutură de la atotștiitorul Ahuramazda, a văzut în vis un copac cu patru ramuri de aur, argint, oțel și fier amestecat Acest arbore corespunde arborelui metalic al alchimiei, arbor philosophi-sa, care, luat în ansamblu, simbolizează creșterea spirituală și iluminarea supremă Aurul, un metal inert, trebuia să fie, aparent, exact opusul spiritului - dar dacă spiritul este la fel de lent și greu ca plumbul? Și visul ne poate spune cu ușurință cum să-l găsim în plumb sau mercur Se pare că natura trebuie să împingă conștiința umană în direcția unei expansiuni mai mari și a unei mai mari clarități, și din acest motiv să-și exploateze continuu lăcomia pentru metale, în special pentru cele prețioase, și să o facă să le caute și să le investigheze proprietățile În această ocupație, s-ar putea ca asupra lui să se găsească nu numai un filon purtător de minereu în mină, ci și gnomi și un mic om de metal și că fie un demon teribil, fie un porumbel al Duhului Sfânt poate fi ascuns în conducerea K G Jung Este evident că unii alchimiști au atins o stare în procesul de înțelegere când doar un zid subțire îi despărțea de autorealizarea psihologică Christian Rosenkreutz se află încă de această parte a liniei de separare, dar Goethe în Faust a trecut pe cealaltă parte și este capabil să ia în considerare problema psihologică care apare atunci când apare omul interior, sau individualitatea mai mare decât cea ascunsă anterior în homunculus în lumina conștiinței și se ciocnește cu vechiul ego, omul animal Faust a primit în mod repetat aluzii la răceala metalică a lui Mefistofel, care a apărut pentru prima dată înaintea lui sub forma unui câine (motivul ouroborosului) Faust l-a folosit ca spirit tutelar și, în cele din urmă, a scăpat de el prin motivul unui diavol plugar; dar cu toate acestea, el a pretins încredere, pentru că gloria lui Mefistofel, precum și puterea magiei, i-au fost puse la dispoziție Soluția lui Goethe la problemă a fost propusă în spiritul Evului Mediu, dar reflecta totuși o atitudine mentală care putea reuși fără patronajul bisericii În cazul Rozicrucianului, era destul de diferit: era suficient de sensibil pentru a trăi în limitele tradiției și a rămâne în afara cercului magic Goethe era mai modern și, prin urmare, mai neglijent Nu a înțeles niciodată cu adevărat cât de teribilă era Noaptea minții din Walpurgis, de care dogma creștină oferea protecție, deși propria sa capodopera a răspândit acest iad în fața ochilor lui în două versiuni Dar atunci i s-ar putea întâmpla poetului fenomene extraordinare fără consecințe grave Aceste consecințe nu au apărut cu răzbunare decât sute de ani mai târziu Psihologia inconștientului trebuie socotită pe o perioadă mai lungă de timp decât aceasta, deoarece are mai puțin de-a face cu personalitatea efemeră și mai mult cu procese pe termen lung, în comparație cu care individul nu este altceva decât o floare trecătoare sau fructul unui rizom aflat sub pământ PERSONIFICARE Ceea ce am luat ca rezumat, și anume, fragmentul despre care discutăm, Zosimus l-a numit lrooșciov, o introducere Aceasta nu este o viziune de vis, Zosimus vorbește aici în limbajul conștient al artei sale și folosește termeni care sunt în mod evident familiari cititorilor săi Dragonul, Viziunile lui Zosimas sacrificiul și dezmembrarea lui, templul construit dintr-o piatră, miracolul fabricării aurului, transmutarea anthropariei — toate acestea erau conceptele alchimiei la acea vreme De aceea această parte ni se pare a fi o alegorie conștientă, spre deosebire de o viziune autentică, care abordează tema transmutării într-un mod neortodox și original, analog efectului unui vis Spiritul abstract al metalelor este descris aici ca suferința unei ființe umane; întregul proces este asemănat cu o iniţiere mistică şi foarte puternic psihologizat Dar conștiința lui Zosim este încă sub vraja puternică a proiecției și nu poate recunoaște nimic mai mult decât „compoziția apei” în viziune Se vede cum în acele zile conștiința se îndepărtează de procesul mistic și atrage atenția asupra materialului, și cum proiecția aduce mintea la nivel fizic, întrucât lumea fizică nu era încă înțeleasă Dacă Zosimus ar fi recunoscut proiecția, ar fi trebuit să se întoarcă în ceața deasă a speculațiilor mistice, iar dezvoltarea spiritului științific ar fi trebuit să întârzie mult timp Pentru noi, materia este diversă, dar conținutul mistic al viziunii sale are o importanță deosebită pentru noi, deoarece suntem destul de familiarizați cu procesele chimice pe care Zosimos a intenționat să le investigheze Prin urmare, suntem în măsură să le separăm de proiecție și să recunoaștem elementul psihic conținut în ele Rezumatul oferă, de asemenea, o comparație standard care ne permite să distingem între stilul de prezentare asociat cu prezența unui element mental și stilul de a vedea Această diferență susține afirmația noastră că viziunea este mai mult ca un vis decât o alegorie, deși avem puțină capacitate de a reconstrui visul din textul deteriorat care a ajuns până la noi Reprezentarea de către persoană a procesului „alchimist” necesită puține explicații Personificarea unui lucru fără viață este o relicvă a psihologiei primitive și arhaice Motivul pentru aceasta constă în identitatea inconștientă sau ceea ce Lévy-Bruhl a numit participarea mistică* Identitatea inconștientă, la rândul ei, este cauzată de proiecția asupra obiectului conținutului inconștient Deci aceste conținuturi devin apoi disponibile conștiinței ca calități care aparțin fără îndoială obiectului Orice obiect de interes general provoacă un număr semnificativ de proiecții În acest sens, diferența dintre *Implicarea mistică (fr ) — Aprox ed KG Jung psihologie mitivă și modernă, în primul rând calitativă, și abia apoi - la nivel de diferență Conștiința unei persoane civilizate se dezvoltă prin dobândirea de cunoștințe și revenirea proiecțiilor Sunt recunoscuți ca conținuturi psihice și reintegrați cu psihicul Alchimiștii au concretizat sau personificat aproape toate ideile lor cele mai importante – cele patru elemente, vasul, piatra, prima materia, tinctura și așa mai departe Ideea omului ca microcosmos reprezentând pământul sau universul este o relicvă a unei identități psihice originale care reflectă amurgul conștiinței Textul alchimic exprimă acest lucru după cum urmează: Omul trebuie să respecte lumea mică și din toate punctele de vedere trebuie să se compare cu lumea Oasele de sub pielea lui sunt ca munții, căci prin ele trupul este întărit, așa cum pământul este întărit de pietre, și carnea este luată pentru pământ și vasele de sânge mari sunt luate pentru râuri mari și cele mici pentru mici pâraie care se varsă în râuri mari Vezica este marea, unde se adună atât pâraiele mari, cât și cele mici Părul este comparat cu lăstarii de ierburi medicinale, unghiile de la mâini și de la picioare și tot ceea ce nu ar fi încă descoperit în interiorul și în afara unei persoane, totul este comparat cu lumea în conformitate cu asemănarea lor Proiecțiile alchimice sunt doar un exemplu special de mod de gândire care tipifică ideea de microcosmos Există un alt exemplu de personificare aici Acum iubitul este notat suplimentar / cum ar trebui să faci / ar trebui să intri în casă / aici vei găsi două uși / sunt închise / ar trebui să stai în fața lor / până vine cineva / și deschide ușa / și iese la tine / ăsta va fi un Om Galben / și e neplăcut să te uiți la el / dar nu trebuie să-ți fie frică de el / că e fără formă / dar are un discurs plăcut / și te va întreba / draga mea, ce sunt cauți aici / când, de fapt, n-am văzut oameni / atât de aproape de această casă / atunci trebuie să-i răspunzi / Am venit aici și caut Piatra Filosofală / Omul acesta Galben vă va răspunde și va spune așa / dragul meu prieten, de când ai ajuns acum atât de departe / Îți voi indica viitorul / te vei plimba prin casă / până vei veni la fântână / și atunci în curând va veni Omul Roșu la tine / este Roșu Foc și roșu- cu ochi / nu trebuie să-ți fie frică de el din cauza urâtului lui Viziunile lui Zosimas tva/ căci are o vorbă blândă / și te va întreba și pe tine / dragul meu prieten / ce vrei aici / cât despre mine, ești un musafir ciudat / și trebuie să-i răspunzi / Caut Piatra Filosofală Personificarea metalelor este caracteristică mai ales basmelor despre diablonii și spiriduși, care se găsesc adesea în mine Întâlnim de mai multe ori un om de metal la Zosima , precum și un vultur de bronz În alchimia latină apare „omul alb”: „Assire Shit album hominem de vase” Este rezultatul unirii mirelui cu mireasa, și se referă la același context cu des amintitele „femeie albă” și „sclavă roșie”, sinonime pentru Beia și Gabricus în Visio Arislei Aceste două cifre au fost în mod evident folosite de Chaucer : Pe car – chipul formidabil al lui Marte; El este în brațe, ochii lui sunt nebuni, sălbatici Și două stele deasupra lui ard, scânteietoare, Una este Puella, Rubeus este cealaltă: Aceste nume le sunt date în cărți Este ușor să corelezi povestea de dragoste a lui Marte și a lui Venus cu povestea lui Gabricus și Beya (de asemenea sunt personificate ca bărbat și femeie), și este foarte probabil ca și influența astrologică să fi jucat un rol Omul și cosmosul interacționează prin identitatea inconștientă a celui dintâi cu cosmosul Următorul pasaj, care este extrem de important pentru psihologia alchimiei, trebuie înțeles în acest sens: „Și așa cum o persoană este alcătuită din patru elemente, tot așa este o piatră, și din moment ce [este extrasă] dintr-o persoană și tu esti minereul lui si anume prin lucru; iar din tine se extrage, și anume prin împărțire; iar în tine rămâne nedespărțit și anume datorită științei Nu numai că lucrurile au fost personificate ca ființe umane, dar macrocosmosul însuși a fost și personificat ca om „Toată natura converge în om ca centru, iar ele interacționează, iar omul crede pe bună dreptate că materialul pietrei filosofale poate fi găsit oriunde” Consilium coniugii spune: „Patru sunt naturile care alcătuiesc omul filozofic” „Există patru elemente de piatră și, în proporție potrivită, ele alcătuiesc omul filosofic, adică elixirul uman perfect” „Se spune că piatra este supă, omule, pentru că nimeni nu o poate lua decât K G Jung prin minte și cunoștințe umane” Afirmația de mai sus „tu ești minereul lui” are un analog în tratatul Comarius : „În tine [Cleopatra] se ascunde tot secretul extraordinar și uluitor” Același lucru se spune despre corpuri (invers, adică „substanțe”): „Întregul mister se ascunde în ele” SIMBOLISM PIATRA Zosimus pune în contrast trupul (oarE, în sensul de „carne”) cu omul spiritual (yaѵeѵcatikbs;) Semnul distinctiv al omului spiritual este autocunoașterea și cunoașterea lui Dumnezeu Omul pământesc, trupesc, este numit Thoth sau Adam Poartă în sine o persoană spirituală, al cărei nume este lumină (fbd) Acest prim om, Thoth-Adam, este simbolizat de cele patru elemente Omul duhovnicesc și trupesc se mai numește și Prometeu și Epimeteu Dar în „limbaj alegoric” ei „cu toate acestea sunt o singură persoană, și anume suflet și trup” Omul spiritual a fost sedus prin luarea unui trup și a fost legat de trup de „Pandora, al cărei nume ebraic este Eva” Prin urmare, ea joacă rolul de Anima, care funcționează ca o legătură între corp și spirit, la fel cum Shakti sau Maya confundă conștientizarea umană a lumii În Cartea lăzilor, omul duhovnicesc spune: „Ești în stare să-ți cunoști sufletul pe deplin?” Dacă o știi așa cum este necesar și dacă știi să-l îmbunătățești, vei putea ști că numele pe care i-au dat filozofii din cele mai vechi timpuri nu este adevăratul său nume Această ultimă propoziție este o expresie constantă folosită pentru a se referi la lapis Lapis înseamnă omul interior, osvirulos; lѵeicatіkbd, natura abscondita*, pe care alchimiștii o căutau pentru eliberarea lor În acest sens, Aurora con-surgenta spune că prin botezul cu foc „o persoană care era moartă devine un suflet viu” Atributele unei pietre sunt incoruptibilitatea, imuabilitatea, divinitatea, trinitatea și așa mai departe — este subliniat atât de accentuat încât nimeni nu se poate abține să o accepte ca un deus absconditus** în materie Aceasta este probabil baza analogiei /ary-Hristos*** întâlnită încă de pe vremea lui Zosimas (dacă doar fragmentul cu întrebarea * Natura este ascunsă, secretă (lat ) - Notă, trad **Dumnezeu este ascuns, ascuns (lat ) - Notă, trad ***Cm „Psihologie și alchimie”, partea a III-a, cap - Notă, trad Viziunile lui Zosimas nu reprezintă o interpolare ulterioară) Având în vedere faptul că Hristos a pus capacitatea de suferință în „corpul uman” și s-a închis în materie, a creat astfel analogia lapisului, a cărui corporalitate este subliniată constant Atotprezența lui corespunde omniprezenței lui Hristos „Ieftinitatea” sa, însă, este contrară vederilor doctrinare Divinitatea lui Hristos nu este în niciun fel în concordanță cu omul, iar piatra vindecătoare este „extrasă” din om, iar fiecare persoană este purtătoarea și creatorul ei potențial Este ușor de observat că tipul de poziție conștientă a filozofiei lapisului este compensatorie: departe de desemnarea lui Hristos, lapisul completează în același timp conceptul general al imaginii lui Hristos Ce urmărea în cele din urmă natura inconștientă când a produs imaginea lapisului poate fi văzut mai clar în ideea că acesta își are originea în materie și în om, adică poate fi găsit oriunde și că primirea sa, cel puțin potențial, în interiorul limitele umane Toate aceste calități arată că la acea vreme se simțeau neajunsuri în chipul lui Hristos: înfățișarea aerisită este prea rarefiată pentru nevoile omenești, prea departe, locul rămas vacant în inima omului Oamenii au simțit absența lui Hristos „interior” care aparținea fiecărei persoane Spiritualitatea lui Hristos era prea înaltă, iar natura umană prea joasă Sub forma lui Mercur și lapis, „carpul” se glorifează pe sine; ea nu trebuia să se transforme într-un spirit, ci dimpotrivă, a „fixat” spiritul în piatră și a înzestrat piatra cu toate atributele celor Trei Persoane Prin urmare, lapisul ar putea fi luat ca un simbol al Hristosului interior, Dumnezeu în om Folosesc expresia „simbol” cu intenție, căci, deși lapisul este un analog al lui Hristos, aceasta nu înseamnă că el îl înlocuiește Dimpotrivă, de-a lungul secolelor alchimiștii au avut tot mai mult tendința să considere lapisul ca punctul culminant al lucrării de mântuire a lui Hristos A fost o încercare de a asimila chipul lui Hristos în filosofia „științei lui Dumnezeu” În secolul al XVI-lea, Khunrath a formulat pentru prima dată punctul de vedere „teologic” asupra lapisului" era filius macrocosmi spre deosebire de „fiul omului", care era filius microcosmi Această imagine a „Fiului Marii Lumi" ne spune despre sursa originii sale: el a ieșit din conștiința unui individ al omului, dar din acele regiuni de graniță ale psihicului pentru care secretul materiei cosmice este deschis Recunoscând tocmai unilateralitatea spirituală a imaginii lui Hristos, teologic speculațiile foarte devreme au început să privească trupul lui Hristos, KG Jung adică materialitatea sa, și a rezolvat temporar problema cu ajutorul ipotezei învierii trupului Dar întrucât acesta este doar un răspuns temporar și, prin urmare, nu pe deplin satisfăcător, problema a reapărut în mod logic în Adormirea Maicii Domnului, conducând mai întâi la dogma Neprihănirii Zămislii și în cele din urmă la dogma Adormirii Maicii Domnului În timp ce acest lucru nu face decât să întârzie răspunsul real, calea este totuși pregătită pentru el Adormirea și Încoronarea Mariei, așa cum sunt descrise în ilustrațiile medievale, adaugă un al patrulea principiu, feminin, Trinității masculine Rezultatul este un cuaternar care formează un simbol real, și nu doar postulat, al integrității Integritatea Treimii este pur și simplu postulată, deoarece în afara ei este un adversar autonom și veșnic cu corul său de îngeri căzuți și locuitori ai iadului Simbolurile naturale ale întregii, așa cum le vedem în visele și viziunile noastre, iar în est iau forma de mandale, reprezintă cuaternități sau înmulțirea a patru sau, cu alte cuvinte, pătrarea cercului Accentul principal pe materie este evident în alegerea pietrei ca imagine a lui Dumnezeu Întâlnim acest simbol în cea mai veche alchimie greacă, dar există motive întemeiate de a bănui că simbolul de piatră este mult mai vechi decât utilizarea sa alchimică Piatra ca loc de naștere al zeilor (de exemplu, nașterea lui Mithra din piatră) este evidențiată de legendele popoarelor cu o cultură primitivă despre nașterea din piatră, care se referă la idei și mai vechi - de exemplu, la punctele de vedere ale aborigenii australieni că sufletele copiilor trăiesc într-o piatră specială numită „copil-o stâncă” Ele pot fi făcute să se mute în pântec frecând „copilul-piatră” de churinga* O churinga poate fi o piatră pictată de pietriș sau de formă ovală alungită sau o bucată de lemn alungită, plată, cu capete rotunjite, decorată cu desene schematice Sunt folosite ca obiecte de cult Australienii și melanezienii susțin că churingas-ul este descendent dintr-un strămoș totem, că sunt rămășițele corpului sau ale activităților sale și sunt umplute cu arunquilta sau mana Se conectează cu sufletul strămoșului și cu spiritul tuturor proprietarilor următori Sunt considerate obiecte tabu, păstrate într-un loc secret sau ascunse în crăpăturile stâncilor Pentru a-i „încărca”, ele sunt ascunse printre *Churinga - o amuletă, un obiect sacru printre aborigenii australieni - Notă, trad Viziunile lui Zosimas morminte astfel încât să poată absorbi mana morților Ele favorizează creșterea plantelor agricole, cresc fertilitatea oamenilor și animalelor, vindecă rănile și vindecă trupurile și sufletele Astfel, atunci când vitalitatea unei persoane este asociată cu emoțiile, aborigenii australieni îi permit să înflorească în burtă împreună cu piatra de chiringe Churinga este folosită în scopuri ceremoniale vopsindu-l în ocru roșu, ungându-l, așezându-l sau înfășându-l în frunze și scuipând-o puternic (salivă=mana) Aceste idei despre pietrele magice se găsesc nu numai în Australia și Melanezia, ci și în India, Birmania și Europa însăși De exemplu, nebunia lui Oreste a fost vindecată în Laconia cu ajutorul unei pietre Zeus a fost distras de la necazurile iubirii, așezat pe o piatră în Leucadia În India, un tânăr urcă pe o stâncă pentru a dobândi un caracter puternic, iar proaspătul căsătorit face același lucru pentru a-și menține fidelitatea Potrivit Gramaticii Saxo, alegătorii regelui stăteau pe stâncă pentru a primi invariabil voturi electorale Locația ascunsă a „sufletului pietrelor” asemănătoare churingasului a fost descoperită într-o peșteră de pe râul Birs, lângă Basel, iar în timpul săpăturilor unei așezări de pe malul unui mic lac Burgaeshi, în cantonul Solothurn, o grămadă de pietricele au fost descoperite pietre învelite în scoarță de mesteacăn Acest concept străvechi al puterii magice a pietrelor la un nivel superior de cultură s-a extins la pietrele prețioase, pentru care au fost determinate tot felul de proprietăți magice și medicinale Se credea chiar că cele mai faimoase pietre prețioase sunt responsabile pentru tragediile care s-au întâmplat pe proprietarii lor Mitul indienilor Navajo din Arizona oferă o relatare grafică detaliată a fanteziilor primitive asociate cu piatra În zilele de mare întuneric strămoșii eroului au văzut coborând Raiul Tatălui și Mama Pământului urcându-se în întâmpinarea lui S-au unit, iar în vârful muntelui unde a avut loc unirea, strămoșii au găsit o mică figurină din turcoaz Ea devine (sau, după o altă versiune, dă naștere) Estsanatlei, „o femeie care se întinerește sau se transformă”* Ea a fost mama zeilor gemeni care au ucis monștrii primordiali și a fost numită mama sau bunica zeilor (yen**) Estsanatlei este cea mai semnificativă figură din panteonul matriarhal Navajo Ea nu numai ♦ Însemnând literal: „femeia schimbării” – Aprox ed **În mitologia Navajo, yei sunt o clasă de zeități senior asociate cu evenimentele din epoca Primei Creații — Aprox ed KG Jung „o femeie care se transformă”, dar are și două forme, pentru că sora ei geamănă, Yolkaiestsan, este înzestrată cu proprietăți similare Estsanatlei este nemuritoare, căci deși devine o bătrână sofisticată, ea renaște din nou sub forma unei fete tinere - adevărata Dea Natura * Patru fiice s-au născut din diferite părți ale corpului ei și o a cincea din suflet Mărgelele turcoaz ascunse în sânul drept au dat naștere soarelui, iar margelele albe din sânul stâng au dat naștere lunii Este reînviată prin rotirea unei bucăți de piele luată sub sânul stâng Ea locuiește în vest, pe o insulă în mare Iubiții ei sunt vântul și crudul Purtător al Soarelui, care are o altă soție, dar nu poate rămâne acasă cu ea decât când plouă Zeița turcoaz este atât de secretă încât nu există o singură imagine a ei și nici măcar zeii nu se pot uita la fața ei Când gemenii ei au întrebat cine este tatăl lor, ea le-a dat răspunsul greșit, aparent pentru a-i proteja de soarta periculoasă a unui erou Evident, această zeiță matriarhală reprezintă figura animei, care simbolizează în același timp și eul De aici urmează natura ei de piatră, nemurirea ei, cele patru fiice ale ei născute din corp plus una din spirit, dualitatea ei ca soare și lună, rolul ei de iubit și capacitatea ei de a-și schimba forma Sinele unei persoane care trăiește într-o societate matriarhală este încă scufundat în feminitatea sa inconștientă, așa cum se poate observa și astăzi în toate cazurile complexului mamă masculină Dar zeița turcoaz este și un exemplu de psihologie a unei femei matriarhale care, ca și figura anima, atrage la ea complexul mamă al tuturor oamenilor și îi lipsește de independență, așa cum Omphale l-a ținut pe Hercule în robie, sau Circe a redus-o captivi la starea de animal inconștiența – ca să nu mai vorbim de Atlantis Benois**, care a creat o colecție a iubiților ei mumificati Toate acestea s-au datorat faptului că anima conține secretul bijuteriei, căci, așa cum spune Nietzsche, „toate plăcerile tind să curgă pentru totdeauna” Astfel, legendarul Ostanes, vorbind despre secretul „filozofiei”, îi spune elevei sale Cleopatra: „Un secret extraordinar și înfricoșător se ascunde în tine Spune-mi cum coboară cel mai înalt în cel mai jos și cum cel mai jos urcă la cel mai înalt, și cum la cel mai înalt * Zeița Naturii (lat ) - Notă, trad ** Mă refer la romanul lui Pierre Benois „Atlantis” – Aprox ed Viziunile lui Zosimas mijlocul se apropie de a se uni cu el și cum se unesc Acest „mijloc” este o piatră, un mediator care leagă contrariile Asemenea conversații nu au sens până nu se înțelege semnificația lor psihologică profundă La fel de comun ca și motivul pietrei părinte (vezi mitul creației lui Deucalion și Pyrrhus) este un ciclu de legende americane care subliniază motivul pietrei corpului sau al pietrei animalelor Acest motiv îl întâlnim în legendele irochezilor despre frații gemeni* O pereche de gemeni s-a născut ca prin minune în trupul unei fecioare, unul în mod obișnuit, celălalt într-un mod neobișnuit, ieșind din subsuoară și ucigându-și astfel mama Acest geamăn avea un corp din piatră Spre deosebire de fratele său născut în mod normal, el era rău și crud ” Potrivit indienilor Sioux, mama era o broasca testoasa În credințele tribului Wichita, salvatorul a fost o mare stea în sud și și-a făcut lucrarea de mântuire pe pământ ca „om de cremene” Fiul său a fost numit „tanar flint” După ce și-au făcut treaba, amândoi s-au întors în rai În acest mit, ca și în alchimia medievală, mântuitorului îi corespunde piatra, steaua, „fiul” care este „super omnia lumina”** Eroul cultural al indienilor Natchez coboară de la soare și strălucește cu o strălucire insuportabilă Privirea lui era mortală Pentru a-și înmuia privirea și a-și proteja corpul de pagubele de pe pământ, el s-a transformat într-o statuie de piatră, din care conducătorii preoți ai Natchez-ului își urmăresc originile În miturile Taos-Pueblo, o fecioară a rămas însărcinată cu ajutorul unor pietre frumoase și a născut un fiu eroic care, datorită influenței spaniole, a preluat aspectele copilului Hristos Piatra joacă un rol similar în ciclul legendelor aztece De exemplu, mama lui Quetzalcoatl a rămas însărcinată datorită jadului prețios El însuși era numit „Preot al Bijuteriei” și purta o mască din turcoaz Jadul prețios reprezenta principiul dătător de viață și era pus în gura defunctului Casa inițială a omului a fost „o cană de piatră prețioasă” Motivul transformării în piatră sau al petrificării este obișnuit în legendele peruviane și columbiene și este probabil asociat cu cultul megalitic al pietrei și, eventual, cu cultul paleolitic al pietrelor de suflet asemănătoare churinga Stalpii de piatră ai culturii megalitice, extinzându-se până la arhipelag, pot servi și ca analog *Taronkhayavagon și Taviskaron — Aprox ed ** Predominant un salvator (lumină) (lat ) — Aprox ed K G Jung lagunele din Oceanul Pacific Civilizația Văii Nilului, care a apărut în vremurile megalitice, și-a transformat regii divini în statui de piatră pentru a întări ka regal În șamanism, există un atașament foarte important față de cristalele care joacă rolul de ajutoare spirituale Ei vin de pe tronul cristalin al unei ființe superioare sau din firmamentul cerului Ele arată ce se întâmplă în lume și ce se întâmplă cu sufletele bolnavilor și, de asemenea, dau omului capacitatea de a zbura Legătura dintre lapis cu nemurirea a fost atestată încă din cele mai vechi timpuri Ostanes (probabil secolul al IV-lea î Hr ) vorbește despre „piatra Nilului care are spirit” Lapisul este un panaceu, un remediu universal, un alexifarmic, o tinctură care transmută metalele comune în aur și pietrișul în pietre prețioase Aduce bogăție, putere și sănătate; vindecă melancolia și, ca vivus lapis philosophicus*, este simbolul salvatorului, Anthropos și al nemuririi Incoruptibilitatea lui se reflectă și în vechea idee că trupul sfântului devine piatră Așadar, în Apocalipsa lui Ilie se spune despre cei care au scăpat de persecuția de către anti-mesia : „Domnul le va lua la Sine duhul și sufletele lor, carnea lor se va face piatră, fiara sălbatică nu-i va devora până în ziua marea judecată” În legenda tribului Basotho, relatată de Frobenius , urmăritorii îl lasă pe eroul blocat pe malul râului El se transformă în piatră și este aruncat pe malul celălalt al râului de către urmăritorii săi Acesta este motivul tranziției: „cealaltă parte” este analogul eternității SIMBOLISMUL APEI Cercetările psihologice au arătat că simbolurile istorice sau etnologice sunt identice cu simbolurile produse spontan de inconștient și că lapisul reprezintă ideea unei întregi transcendente asociată cu ceea ce psihologii numesc sinele Din acest punct de vedere, putem înțelege cu ușurință absurditatea incontestabilă a afirmației alchimiștilor că lapisul este format din corp, suflet și spirit, este o ființă vie, un homunculus sau „homo” Simbolizează omul, sau mai degrabă omul interior, iar afirmațiile paradoxale despre el descriu și definesc de fapt acest om interior În acest sens, lapisul se bazează pe analogia cu Hristos Pentru nenumărate * Piatra filosofală vie (lat ) - Notă, trad Viziunile lui Zosimas Cu metaforele noastre ecleziastice și alchimice, se poate descoperi limbajul sincretismului elenistic, care le era inițial comun Pasaje precum următoarele din Priscilian, ereticul gnostic-maniheic din secolul al IV-lea, trebuie să fi fost extrem de sugestive pentru alchimiști: „Dumnezeu este cu un singur coarne, Hristos este stânca noastră, Isus este piatra unghiulară, Hristos este omul oamenilor” - dacă altele nu sunt considerate abordări și metafore preluate din filosofia naturală, care a intrat în limbajul bisericii prin Evanghelia Sf Ioan În viziunea lui Zosima, apa este personificată, acționând într-un mod uimitor, care este și apă și spirit; deopotrivă ucide și reînvie Este clar din punct de vedere alchimic că Zosimus începe imediat să se gândească la „compoziția apei” la trezire Întrucât apa căreia, după cum am arătat , îi este dedicată o căutare atât de lungă, reprezintă procesul nașterii și morții, fiecare proces constând din moarte și renaștere este în mod natural un simbol al apei divine Este clar că viziunile lui Zosima sunt asemănătoare cu dialogul lui Nicodim din capitolul al Evangheliei după Ioan Pe vremea când a fost scrisă Evanghelia după Ioan, ideea apei divine era asemănătoare oricărui alchimist Când Isus spune: „Dacă nu se naște cineva din apă și Duh ”, alchimistul de atunci a înțeles imediat ce se spunea Isus a fost surprins de comportamentul lui Nicodim și l-a întrebat: „Tu ești învățătorul lui Israel și nu știi asta?” Se pare că a luat de la sine înțeles că profesorul (SiSâcncaĂoț) trebuie să cunoască secretul apei și al spiritului, adică al morții și al renașterii După care a vorbit, iar declarația lui și a lui categorică a fost reflectată de multe ori în tratatele alchimice: „Noi vorbim despre ceea ce știm și mărturisim despre ceea ce am văzut, dar voi nu primiți mărturia Noastră” (Ioan : ) Nu că alchimiștii au citat de fapt această zicală, dar au gândit așa Ei au vorbit ca și cum ar ține un elixir miraculos sau un dar al Duhului Sfânt în propriile mâini și au văzut efectul apei divine cu proprii lor ochi Chiar dacă aceste afirmații provin dintr-o perioadă ulterioară, spiritul alchimiei rămâne mai mult sau mai puțin același din timpurile timpurii până la sfârșitul Evului Mediu Cuvintele finale din dialogul cu Nicodim despre „pământesc și ceresc” erau și ele caracteristice alchimiei încă de pe vremea lui Democrit, care scria despre „material și mistic”, numit și „corporal și necorporal”, „carnal și spiritual” In spate K G Jung aceste cuvinte ale lui Isus sunt urmate imediat de motivul înălțării la cer și al coborârii pe pământ În alchimie, aceasta corespunde ascensiunii sufletului din corpul mortificat și coborârii acestuia sub forma de rouă dătătoare de viață Iar când, într-o altă strofă, Iisus vorbește despre șarpele înălțat în deșert și îl identifică cu sacrificiul său de sine, „Stăpânul” trebuie să se limiteze la ouroboros, devorându-se și regenerându-se Aceasta rezultă din motivul „vieții veșnice” și panaceul (credința în Hristos) De fapt, scopul opusului era obținerea unui corp incoruptibil și „lucru care nu moare”, piatra invizibilă, spirituală sau lapis aethe-reus În strofa [In : ], „Fiindcă atât de mult a iubit Dumnezeu lumea, încât a dat pe singurul Său Fiu ” Isus se identifică cu șarpele tămăduitor al lui Moise, deoarece Monogenesis este sinonim cu Nusu, iar el este sinonim cu șarpele - mântuitorul sau Agathodemon Șarpele este, de asemenea, sinonim cu apa divină Acest dialog poate fi comparat cu cuvintele lui Isus adresate femeii din Samaria în Ioan : : „ în ea se va face un izvor de apă, care izvorăște în viața veșnică ” că „Dumnezeu este un Duh” (Ioan) : ) * În ciuda obscurității constante neintenționate a limbajului alchimic, nu este greu de observat că apa divină sau simbolul ei, ouroboros, nu înseamnă nimic altceva decât deus absconditus, zeul ascuns în materie, divinul Nus coborât în Physis și pierdut în braţele ei ' Acest mister al „zeului făcut fizic” este subliniat nu numai de alchimia clasică, ci și de multe alte manifestări spirituale ale sincretismului elenistic ORIGINEA viziunii Deoarece alchimia este legată de mister atât fizic, cât și spiritual, nu trebuie să fii surprins că Zosimus a descoperit „compoziția apei” într-un vis institute de cercetare Visul lui a fost un vis de incubație, visul lui a fost „un vis trimis de Dumnezeu” Apa divină a fost alfa și omega procesului, subiectul căutării fără speranță a alchimiștilor ca scop al dorințelor lor Prin urmare, visul vine ca o explicație dramatică a naturii acestei ape Dramatizarea apare într-o imagine mentală bogată a unui proces violent și dureros de transformare, care este el însuși atât producător, cât și produs al apei și, de fapt, constituie Viziunile lui Zosimas însăși esența ei Drama arată cum procesul divin al schimbării se manifestă în înțelegerea noastră umană și modul în care omul îl experimentează - ca pedeapsă, chin, moarte și transformare Visătorul ia în considerare modul în care omul va acționa și ce trebuie să experimenteze dacă este atras în cercul morții și renașterii zeilor și ce efect va avea deus absconditus dacă omul muritor își urmează „arta” în eliberarea „spiritelor gardiene” din locuința lui mohorâtă Există referințe în literatură că acest lucru nu este deloc sigur Latura mistică a alchimiei, după cum este clar din aspectul ei istoric, este în esență o problemă psihologică Aparent, aceasta este o concretizare în forma proiectivă și simbolică a procesului de individuare Chiar și astăzi, acest proces produce simboluri cel mai strâns asociate cu alchimia Despre acest subiect trebuie să trimit cititorul la scrierile mele anterioare, unde am discutat problema din punct de vedere psihologic și am ilustrat-o cu exemple practice Motivul care pune în mișcare acest proces poate fi o stare patologică (în mare parte schizofrenă) care produce simboluri foarte asemănătoare Dar cel mai bun și mai clar material provine de la indivizi sănătoși care, ca urmare a surmenajului cauzat de o anumită suferință spirituală, sau din motive religioase, filozofice sau psihologice, acordă o atenție deosebită inconștientului lor În perioada care se întindea de la romanic până la evul mediu, accentul natural s-a pus pe omul interior, iar din moment ce critica psihologică a devenit posibilă numai odată cu dezvoltarea științei, factorii interiori au putut ajunge la conștiință sub forma unei proiecții într-un mod mult mai accesibil decât pot face astăzi Următorul text poate servi pentru a ilustra punctul de vedere medieval: Căci, după cum spune Hristos în Luca : : „Lampa trupului este ochiul; Prin urmare, dacă ochiul tău este limpede, atunci trupul tău va fi lumină, dar dacă este rău, atunci trupul tău va fi întunecat ”* Mai mult, în capitolul al șaptesprezecelea [ : ] mai spune: „Căci, iată, împărăția lui Dumnezeu este înlăuntrul vostru”, din care se vede clar că cunoașterea luminii într-o persoană trebuie să vină mai întâi din interior și nu de la mine * iată un text direct din Evanghelia după Luca, : , într-un tratat medieval acest verset este prezentat în parafrază — Aprox transl KG Jung poate fi situat aici din exterior și multe locuri din Biblie mărturisesc acest lucru, și anume că un obiect exterior (cum se numește de obicei), sau un semn trasat pentru a ne ajuta în slăbiciunea noastră, conform Matei, , pur și simplu oferă dovada unei lumini interioare implantate cu har în noi și trimisă la noi de Dumnezeu Prin urmare, de asemenea, cuvântul rostit trebuie luat în seamă și considerat doar ca un indiciu, ajutor și motor al acestui lucru Să dăm un exemplu: o tablă albă și una neagră se află în fața ta și ești întrebat care este negru și care este alb Dacă cunoașterea a două culori diferite nu ar fi prezentă în tine, nu ai putea niciodată să răspunzi la întrebarea care ți-a fost pusă despre aceste simple obiecte sau plăci mute, deoarece această cunoaștere nu vine de la plăcile în sine (căci sunt mute și neînsuflețite) ), dar apar și curge din abilitățile tale înnăscute pe care le exersezi zilnic Obiectul (după cum s-a afirmat anterior) de fapt stimulează simțurile și le face să fie realizate, dar în niciun fel nu le face să dea cunoștințe Ele pot veni din interior, de la cel care înțelege, iar cunoașterea unor astfel de culori trebuie să apară în actul de a înțelege La fel, când cineva te întreabă despre focul material și exterior sau lumina din cremene (în care focul sau lumina este ascunsă), nu poți ascunde această lumină ascunsă și secretă în piatră, ci mai degrabă trebuie să exciti, să trezești și să chemi stinge focul ascuns din piatră și eliberează-l cu cremenul de oțel necesar, care trebuie să fie în mână Iar acest foc trebuie prins și avântat viguros în tider uscat bun, special pregătit în acest scop, dacă nu urmează să fie stins și ascuns din nou Apoi, în viitor, vei primi o adevărată lumină radiantă care strălucește ca focul și, atâta timp cât ai grijă de ea și o păstrezi, poți crea, lucra și face cu ea tot ce vrei Și există, de asemenea, un astfel de foc ceresc și divin ascuns în om, care, după cum am spus anterior, nu poate fi adus într-o persoană din afară, ci trebuie să apară din interior Căci nu în zadar și nu fără motiv Dumnezeu i-a înzestrat și i-a dat omului doi ochi și două urechi în partea superioară a corpului pentru a indica ce trebuie să studieze omul și ce trebuie să asculte în sine, pentru a vedea și ascultă de două ori, pe dinăuntru și pe dinafară, ca să poată judeca lucrurile duhovnicești cu ajutorul interiorului și „socotind cele duhovnicești cu cele duhovnicești” ( Cor : ), dar să dea și exteriorul Pentru Zosimas și alții ca el, apa divină era corpus mysticum* În psihologia personalității, se pune firesc întrebarea: cum va observa Zosimus corpus mysticuml? Viziunile lui Zosimas Răspunsul va indica condițiile istorice: asta era problema vremii Dar atâta timp cât corpus mysticum a fost prezentat de alchimiști ca un dar al Duhului Sfânt, el putea fi înțeles în sens general ca darul vizibil al unei mântuiri acordate cu har Dorința pasională de mântuire a omului este universală și, prin urmare, poate avea un motiv ascuns, personalist, doar în cazuri excepționale, când acesta nu este un fenomen autentic, ci un abuz al acestuia Autoînşelatorii isterici, dar şi cei obişnuiţi, au folosit în orice moment arta ca mijloc de a abuza de orice pentru a evita exigenţele datoriei vieţii şi, mai presus de toate, pentru a se sustrage de la datoria de a se înfrunta pe sine Ei pretindeau că Îl înțeleg pe Dumnezeu pentru a evita întâlnirea adevărului, a cărui esență este că sunt egoiști obișnuiți În acest caz, merită întrebat: „De ce cauți apă divină”? Nu avem niciun motiv să presupunem că toți alchimiștii au fost autoînșelatori de acest fel Cu cât pătrundem mai adânc în amurgul gândirii lor, cu atât mai mult trebuie să le recunoaștem dreptul de a se numi figurativ „filozofi” Timp de secole, alchimia a fost una dintre cele mai mari căutări umane pentru neatins Deci, cel puțin, ar trebui să luăm în considerare asta, dacă ne eliberăm de prejudecățile noastre raționale Dar experiența religioasă a milei este un fenomen irațional și nu poate fi discutată altfel decât cu ajutorul epitetelor „frumos” sau „bun” Din moment ce acesta este cazul, nu există o căutare serioasă fără speranță Este ceva instinctiv care nu poate fi redus la o etiologie personală, precum inteligența sau muzicalitatea sau orice alte tendințe înnăscute Prin urmare, în opinia mea, analiza și interpretarea noastră pot face dreptate viziunii lui Zosimas dacă reușim să înțelegem componentele ei esențiale în lumina ideilor vremii și să clarificăm sensul și scopul mizei sale* Când Kekule** a văzut în vis cupluri de dans și de acolo a stabilit structura inelului de benzen, a completat ceea ce a căutat în zadar Zosimus Compoziția sa de apă nu coboară în același model grațios ca atomii „"Montarea unei piese de teatru (fr ) - Aproximativ, trad ** Chimistul Kekule s-a străduit multă vreme să rezolve problema structurii benzenului (C H ), dar a putut să o explice numai după ce a visat cu maimuțele care se jucau de mână și formau un dans rotund - adică , de fapt, Kekule a văzut structura benzenului într-un vis - Notă, trad K G Jung carbon și hidrogen în inelul benzenic Alchimia a proiectat o experiență interioară, psihică, asupra substanțelor chimice care păreau să conțină posibilități misterioase, dar totuși rezista intențiilor alchimiștilor Deși chimia nu a luat nimic din viziunea lui Zosimos, ea este fundamental importantă pentru psihologia modernă, ceea ce, din păcate, nu se va întâmpla dacă nu se va întoarce la aceste dovezi ale experienței psihice a antichității Atunci afirmațiile lor nu vor fi percepute ca inovații care nu pot fi comparate cu nimic, iar valoarea lor nu poate fi măsurată Dar astfel de documente îi oferă cercetătorului un punct de sprijin în afara propriului său domeniu îngust de activitate și, în plus, o oportunitate neprețuită de a-și descoperi atitudinea față de aparentul haos al evenimentelor individuale NOTE eu TEXT "Zcixngou toi ler! osretid” Aret) aici ar trebui tradus nu ca „virtute” sau „valor” („vertu” în Berthelot), ci ca „Artă”, corespunzătoare latinului ars nostra Tratatul nu spune nimic despre virtute Berthelot, Collection des ancient alchimistes grecs, tradusă în franceză de CE Ruelle [Această traducere se bazează pe traducerea ASB Glover a textului grecesc dat de Berthelot, cu referiri la traducerea franceză a lui Ruelle și la germana lui Jung Numerotarea corespunde ediției Berthelot - Ed ] hieroirubd este un preot sacrificial care face ceremonii hierebd este mai degrabă un hierofatid, un profet și conducător al misterelor Nu există nicio diferență între ele în text În tradiția sabaeană, Ion este găsit ca Yunan ben Merculius (fiul lui Mercur), strămoșul ionienilor (el-Yunaniun) [Cm Eutychius, Appa-les in Migne, PG, voi , col ] Sabeanii îl considerau drept fondatorul religiei lor Vezi Chwolsohn, Die Ssabierund der Ssabismus, I, pp , , II, p Hermes a fost considerat și fondatorul său (I, p ) KbHaoid literalmente „pedeapsă” Aici semnifică chinul pe care prima materia trebuie să-l experimenteze pentru a fi transformată Această procedură se numește mortificatio [De exemplu, vezi mortificatio „Ethiop” în Psihologie și Alchimie, par De asemenea Arborele filosofic, cap - Ed ] Diaolaoad kata obataoiѵ artsoviad Berthelot are „demembrant, sui-vant Ies regles de la combinaison” [disecat în conformitate cu legile combinației (fr ) — Aprox ed ] El se referă la împărțirea în patru corpuri, naturi sau elemente Vezi Alch grecs, II, iii, și Chimie au moyen âge, III, p De asemenea Visio Arislei, Artis auriferae, I, p , și „Exercitationes in Turbam IX”, ibid , p Doamne ferește, sod toiѵаѵtіоѵ аѲрsolаrioѵ koHorbѵ Dacă nu mă înșel, conceptul de homunculus a apărut pentru prima dată în literatura alchimică de aici K, Ye Jung am citit ^iroirubs; în locul polisemei £m)roirud<; in text Vezi III, v, , unde frizerul apare de fapt ca un antropopar (Sau este necesar să luăm ca adjectiv ^iroiruow аѲѲрцтгуѵ?) Anthroparionul are părul cărunt, deoarece, așa cum vom vedea mai târziu, simbolizează plumbul Sau „perfecțiune morală” Evident, se înțelege o deschidere deosebit de convulsivă a gurii, împreună cu o constricție violentă a gâtului Această contracție este un fel de îndemn de a expulza conținutul intern Ar trebui să fie înregistrat pe înregistrări Se inspiră din ceea ce coboară de sus, care este prins, parcă, prin ochii deschiși Această procedură poate fi comparată cu tehnica imaginației active [În ediția elvețiană (Von den Wurzeln des Bewusstseins, pp - ) această parte, deși numerotată III, i, , include și III, i, , și fără lacune, apărând în întregime ca o singură mișcare III, i, se repetă apoi la sfârşitul viziunii următoare (par ), dar într-o formă diferită, ca „rezumat”, iar motivul acestei plasări este explicat în comentariu (par , , ) Deoarece nu se oferă nicio explicație pentru această dublare sub III, i, , iar modificările sunt în mare parte doar stilistice, le-am eliberat aici și am restaurat III, i, - la sfârșitul viziunii următoare Formularea interpolării lui Jung în alin este propusă în conformitate cu această modificare Părțile sunt prezentate în ordinea III, i, III, i, , III, i, , în ipoteza că III, i, nu are sens să se formeze în partea aferentă „cv”, ci așa cum se sugerează în versiunea Eranos „Un simbol al transformării în liturghie” este mai degrabă „comentariul lui Zosima asupra viziunilor sale” și „o concluzie filosofică generală” (The Mysteries, pp lf - Ed ] Kaі аХHod otasuso aitoi srersoѵ tі£rіt]koѵіots£ѵоѵ tіѵа Khsikosrorоѵ kai copai оѵ tt]ѵ ots/iv, oi that oѵotsa skaHsіto tsіyutsa£ooira]ѵіои£o Berthelot: „Un autre, derriere lui, portait un objet circulaire, d'une blancheur eclatante, et tres beau â voir appele Meridien du Cinnabre” Am văzut că se numeşte Midday Cinnabar (fr ) — Aprox ed ] Nu este clar de ce tsEooiravyutsa t|Xioi) este tradus ca „cinabru la amiază”; făcând astfel o analogie chimică tі£rіkoѵіssch£ѵоѵ tіѵа ar trebui să se refere la o persoană, nu la un lucru Dr M -L von Franz mi-a atras atenția asupra următoarei paralele din Apuleius He calls stola oіutriasa [Olympic table - a long dress (lat ) - Aprox, trad ], în care inițiații s-au îmbrăcat, „o mantie prețioasă acoperită cu imagini de animale sacre multicolore: dragoni indieni și grifoni hiperboreeni” „ capul meu era frumos înconjurat de o coroană de palmieri ușoare, ale căror frunze divergeau sub formă de raze ” Soarele Viziunile lui Zosimas ceea ce era acum, văzuse în noaptea precedentă, după moartea sa metaforică „Am văzut soarele în splendoarea lui strălucitoare” („Măgarul de aur” Traducere de E Rabinovici, p ) Literal, bruaviksbd Insula Proconess, din Propontida (Turcia), unde se află celebrele cariere de marmură albă Acum se numește Marmara Este rotund Grecii au doar un zehod Urmez codul Gr (Paris) Res quaesita [Lucru pe care îl cauți (lat ) - Notă, transl ] sau quaerenda [căutare pace (lat ) - Aprox, trad ] - o expresie acceptată în alchimia latină Oyuuiaotsf II COMENTARII OBSERVAȚII GENERALE PRIVIND INTERPRETARE De exemplu, Visio Arislei (Artis auriferae, I, pp și urm ) și viziunile din Cartea Cratelor (Berthelot, Chimie au moyen âge, III, pp - ) Vezi: Psihologie și alchimie, alin sl Lungimea unui opus nu are limite fixe În acest timp, maestrul trebuie să se dedice, cu toată „evlavia”, procesului de transformare Deoarece procesul este la fel de subiectiv, pe atât de obiectiv, nu este de mirare că include experiența viselor G Battista Nazari (Della tramutatione metallica sogni tre, ) prezintă opera în formă de vis (alegorică) „Apa filozofică îți apare uneori în vis”, spune Sendivogius în Parabola (Bibliotheca chemica, I, p ) Nu putem presupune că autorul avea vreo cunoștință despre viziunea lui Zosima; probabil că se face referire la „Visio Arislei”, după cum sugerează următorul pasaj (p b): „Solum fructum arboris Solaris vidi in somniis Satumum Mercurio nostro imponere” (am văzut în vis singurul pom roditor al soarelui care a plasat Saturn pe Mercurul nostru) Vezi sfârșitul Visio Arislei: Vidimus te magistrum in somniis Petiimus ut nobis subsidium Hoifolto discipulo tuo offeras, qui nutrimenti auctor est ”(Te-am văzut, maestru, în vise Te-am rugat să vii să ne ajuți, ucenicul tău Horfolto, autorul mâncării) - Codex Q (Berlin), fol D, Ruska, ed , Turba Philosophorum, pp f Începutul „Visio” arată cum se poate recolta fructele „pomului nemuritor” În textul nostru (III, v ) este Agathodaemon însuși în curs de transformare CT Jung Împărțirea în patru elemente după mortificatio are loc în „Exerci-tationes in Turbam IC” (Art aurif , I, p ), tot în „Aenigma” VI (ibid , p ) Despre împărțirea feței în patru părți, vezi „Cartea lui El-Habib” (Berthelot, Moyen âge, III, p ) Împărțirea în patru este cunoscută sub numele de tetrarheіѵ tі^ѵ phiHoooofіv (Berthelot, Alch grecs) , III, xliv, ) De exemplu, în Trismosin, Splendor solis (Auream vellus, p ) La fel şi în Splendor Solis (Londra, , repr ), PI X, iar în Lacinius, Pretiosa mărgărită novela (Veneția, ), fol ***xii „Această apă care ucide și reînvie” (Rosarium philosophorum, în Art aurif, II, p )) După cum botezul este un ritual precreștin, conform Evangheliei, tot așa apa divină este de origine păgână și precreștină Introducerea la Benedictio Fontis în noaptea de Paști spune: „Poate că această apă, pregătită pentru regenerarea omului, este rodnică datorită misterului revărsat din puterea sa divină; poate că jertfa cerească, concepută în sfințenie și renăscut într-o nouă creație, a ieșit din pântecele fără pată a acelei surse divine; și cel mai probabil, în ciuda diferențelor cauzate de vârstă și sex, sa născut într-un singur copil prin harul matern (Misalul în latină și engleză, p ) „Preotul împarte apa cu mâna în cruce” (ibid ) Vezi Psihologie și Alchimie, par , Vezi Hortulanus super Epistolum Hermetis în Rosarium, art aurif , II, p Aurora Consurgens (ed von Franz), pp - : „Pentru că ea [această știință] este clară pentru cei care au înțelegere este revelată numai celor care au cunoștință despre ea” Maier, Symbola aureae mensae, p : „ că nu vor înțelege cuvintele lui, decât cei cărora le pasă cu vrednicie de această mai mare magistratură” mier Gray, Goethe Alchimistul Se obiectează adesea că simbolurile de acest fel nu apar în întregime în vise; în mod firesc, ele nu apar în toate visele sau în niciunul, ci doar în unele speciale Diferențele dintre vise sunt la fel de puternice ca și cele dintre indivizi O constelație specifică a inconștientului are nevoie pentru a genera astfel de vise, de exemplu arhetipală, conţinând motive mitologice (Exemple în „Psihologie și alchimie”, partea I) Dar ele nu pot fi recunoscute fără cunoștințe de mitologie, pe care nu o posedă toți psihologii Viziunile lui Zosimas ACTUL DE SACRIFIC Desigur, cu condiţia ca fragmentele din problema în discuţie să nu fie introduse de copişti, în majoritatea cazurilor de călugări Preiieg, Griechische Mythologie, I, p Fragment , N , „Cretanii” Citat în: Dieterich, Mithrasliturgie, p Vezi „Simbolul transformării în masă” (p s ) Pentru dezmembrare, transformare și reunificare în cazul schizofreniei, vezi Spelen, „Ueber den psychologischen Inhalt eines Falles von Schizophrenie”, pp și urm Dezmembrarea este un motiv aproape universal în psihologia șamanică primitivă Ea formează experiența de bază a șamanului în inițiere Vezi Eliade M Shamanism — S sl Firmicus Matemus, Liber de errore profanarum religionum (ed Halm), cap , p Attis este foarte asemănător cu Hristos Potrivit tradiției, locul de naștere din Betleem a fost cândva sanctuarul lui Attis Această legendă este confirmată de săpăturile moderne Frazer, The Golden Bough, Part IV: Adonis, Attis, Osiris, pp și urm Ibid , p Ibid , p Printre indienii Thompson și Shuswap din Columbia Britanică, scalpul denotă ajutorul unui spirit păzitor Frazer, Totemismul și exogamia, III, pp , Die Apocalypse des Elias Ibid , p , , rândul P , , rândul „Simbol al transformării în Masă”, p sl Ibid De circulo physico quadrato, pp f Philosophia reformata, p Theatrum chemicum, IV, ( ), p Speculativa philosophia, ibid I ( ), p Berthelot, Alch grecs, III, li, Scott, Hermetica, I, Book GV, și Reitzenstein, Poimandres, pp și urm Vezi mai sus, pui de somn , nr opt Berthelot, Alch grecs, III, xiii, If Misterul este simbolizat aici prin însămânțarea semințelor și nașterea omului, leului și câinelui În alchimie corespunde fixării mercurului (ibid, I, xiii, - ) Mercur este unul dintre cele mai vechi simboluri ale apei divine datorită K G Jung luciul ei alb argintiu În Rosarium se numește „aqua clarissima” (Art aurif , II, p ) Budge, Zeii egiptenilor, II, pp și urm Jacobsohn, Die dogmatische Stellung des Konigs in der Theologie der alten Aegypter, p cincizeci Cp identificarea lui Agathodemon cu substanța transformatoare, supra, III, v, Berthelot, Alch grecs, I, ii sari<; âoTiv ts tasrts scnpiypevr], krbltoioa lavta ta 'Ooiribos; zeChts: Tratatul lui Olympiodorus din Alexandria (ibid , II, iv, ) Aici Osiris este „baza tuturor umezelii”, conform lui Plutarh Acest lucru se datorează punctului de topire relativ scăzut al plumbului Ibid, II, iv, mier cu imnul Sf Roman către Teofanie: „ el, care a fost văzut din cele mai vechi timpuri printre cei trei tineri ca roua în foc, acum focul pâlpâie și strălucește în Iordan, lumina însăși este inaccesibilă” (Pitra, Analecta sacra, I, ) Berthelot, Alch grecs, I, xiii, - În loc de (rgiriktss; în text Secretele art art aurif, I, pp lf „În mare este un pește rotund, fără oase și solzi [?], și conține grăsime, de o proprietate uimitoare: dacă se încălzește la foc mic până când grăsimea și umezeala dispare și atunci se curăță complet, saturat cu apă de mare până când începe să strălucească ” Aceasta este o descriere a procesului de transformare [cf „Aiop”, alin sl ] „ Ai cărui ochi unși pot vedea cu ușurință tainele filosofilor” Codex Vadiensis (Sf Gali), p (menționat de Ruska, Turba, p ) Pentru pește, vezi „Aion”, cap Sermo XLI Acesta este Saturn, care este considerat „contra-soarele” întunecat Mercur este copilul lui Saturn, precum și soarele și luna „Psihologie și alchimie”, alin § Berthelot, Alch greci, I, xix, Dbvacis; uar ftsyaѵ b atb% roo (;, tsѵtіѵa bbѵаtsіѵ, ftsya, touvtsqti tbѵ krbvoѵ Hyppolytus, Elenchos, V, , (trad Legge, Philosophumena, I, p ) - Cardinal, arhiepiscop de Aquileia și mare umanist Corolarium în Dioscoridem Citat în Mayer, Symb aur mens , p Lexicon alcherțiiae, pp f Coelum Sephiroticum, p Aluzie la axioma pseudo-Democrit Viziunile lui Zosimas Ruska, r R pp f Aqua nostra este „foc, căci aprinde toate lucrurile și le transformă în praf; mercurul este oțet” (citat din Kalida în Rosarium, p ) „Apa noastră este mai puternică decât focul Și focul în raport cu el este asemănat cu apa în raport cu focul obișnuit De aceea spun filozofii: Arde ca metalul în focul cel mai puternic (ibid , p ) Prin urmare, „apa” este ceva de genul super-foc, ignis coelestis [foc ceresc (lat ) - Notă, traducere] În ciuda Rusk (Turba, p , p ) Mă țin de manuscris pentru că este pur și simplu sinonim cu suflet umed, prima materia, umezeală rădăcină Un alt sinonim pentru apă este „sângele spiritual” (ibid , p ), pe care Ruska îl compară direct cu lirrah aitsa (sânge de culoarea focului) din sursele grecești Focul de identitate = spiritul este obișnuit pentru alchimie Astfel, după cum notează însuși Ruska (p ), Mercur (un sinonim constant pentru aqua permanens, vezi Rulând, Lexicon) este numit srartsakov lbrіѵоѵ (medicament de foc) Vezi Aurora Consurgens (ed von Franz), pp , art aurif , II, p Ibid, II, p Berthelot, Alch grecs , IV, xx, : „Ne-a fost cunoscut cum au căzut apele binecuvântate de sus pentru a-i trezi din moarte pe cei ce se odihnesc în mijlocul iadului, înlănțuiți în întuneric: cum le vine elixirul vieții și îi trezește , ridicându-i din somn ” R Scott, Hermetica, I, p Praefatio [cuvânt introductiv (lat ) Notă, traducere]' „Poate că puterea Duhului Sfânt va cădea într-un izvor abundent și poate că va umple întreaga esență a apei cu putere restabilitoare (Misal, p ) Ea împărtășește această calitate cu Mercurul dual Sunt într-o furtună de fapte, în valuri lumești, În foc, în apă Întotdeauna, peste tot În schimbarea eternă Decese și nașteri Eu sunt oceanul Și umflarea dezvoltării Și războaiele Cu fir magic În cazul în care timpul aruncând o pânză, Hainele vii pe care le țes pentru zeitate K G Jung Deci Spiritul Pământesc, spiritus mercurialis, se referă la Faust În Egipt, întunericul sufletului era identificat cu crocodilul (Budge, The Gods of the Egyptians, I, p ) În cartea lui Ostanes (Berthelot, Chimie au moyen âge, III, p ) există o descriere a unui monstru cu aripi de vultur, cap de elefant și coadă de dragon Aceste părți se absorb reciproc Despre mercur (aqua vitae, perennis) se spune: „Acest șarpe se bucură de sine, se fecundează și se naște într-o singură zi; ea omoară toate lucrurile cu otrava ei și devine foc din foc (et ab igne ignis fuerity ("Tractatulus Avi-cennae", Art aurif, I, p ) Dragonul se naște în nigredo și se hrănește cu Mercurul său și ucide însuși (Rosarium, ibid , i, p Mercurul viu este numit scorpion, adică otravă, pentru că se sinucide și se readuce la viață" (ibid , pp £) O zicală des citată , „Balaurul moare fără salvare, împreună cu fratele și sora lui”, explică Mayer (Symb aur mens , p ) astfel: „Căci ori de câte ori soarele ceresc și luna se întâlnesc în confluență, la fel și capul și coada se întâlnesc a dragonului: în acest moment are loc o contopire și unificare a soarelui și a lunii când are loc eclipsa Teatru chem , IV, ( ), p și urm Uciderea (mortiflcatio) unui rege are loc în alchimia ulterioară (vezi Psihologie și Alchimie, fig ) Coroana regală îl face, într-o oarecare măsură, rege al soarelui Referindu-ne la contextul mai larg al sacrificiului, acest motiv este dezvoltat nu numai în Occident, ci și în Orient, în special în Mexicul antic Aici personificatul Tezcatlipo-ca („Oglinda focului”) a fost sacrificat la sărbătoarea lui Toxcatl (Spence, The Gods of Mexico, pp și urm ) Un ritual similar a avut loc în cultul lui Huitzilopochtli, zeul-soare (Ibid , p ), care figura și în ritul euharistic al teoqualo, „mâncarea zeului” (vezi Simbolul Schimbării la Față în Liturghie, p f ) Natura solară a jertfei este confirmată de tradiția că un om a fost destinat de preoții din Haran [un oraș antic din Mesopotamia - Aprox, trad ] pentru decapitare trebuie să aibă păr fin și ochi albaștri (ibid , p ) Vezi observațiile mele despre misterele capului Harran și ale capului legendar din oracolul Papei Silvestru al II-lea (ibid , p șir ) Capota (capota) unui diacon are o formă asemănătoare Conform obiceiului rabinic, îngerii (inclusiv Satana) au fost creați în a doua zi a Creației (ziua lunii) Ei au fost imediat împărțiți cu privire la problema creației omului Prin urmare, Dumnezeu l-a creat pe Adam în secret, evitând nemulțumirea îngerilor Viziunile lui Zosimas „Ei compară apa cu un ou, pentru că înconjoară tot ce este în el și are tot ce este necesar” („Consilium coniugii”, Ars chemica, p ) A avea tot ce ai nevoie este unul dintre atributele lui Dumnezeu Mayer, Symb aur mens , p Vezi Senior, Dechemia, p : „Balaurul este apă divină” Mus herm , p Ibid , p Steeb, Coelum Sephiroticum, p Turba, Sermo IV, p Vezi, de asemenea, „terminologia ouă” în Berthelot, Alch grecs, I, iv și Olympiodorus pe ou, tetrasom și fiolă sferică (II, iv, ) Referitor la identitatea ouroborosului și a oului și împărțirea în patru, vezi Cartea lui El Habib (Berthelot, Moyen ăge, III, p , ) Există un desen al unui ou zdrobit cu o sabie, pe Emblema VIII a lui Myer, Scrutinium chymicum (p ), cu legenda „Luați oul și străpungeți-l cu o sabie de foc” Emblema XXV înfățișează uciderea unui dragon Uciderea cu sabia este prezentată și în cel de-al doilea simbol al lui Lambsrink (Musaem hermeticum, p ), intitulat „Putrerea” Uciderea și împărțirea la patru sunt inseparabile „Mortificatio (scl Lapidis) separatio elementorum” [mortificarea elementelor separate (lat ) - Notă, ed ] (Exercitul, în Tuib IX) Vezi zborul palpitant cu dragonul în viziunile lui Crates (Berthelot, Moyen âge, III, pp ff ) Ars chimică, p Verus Hermes, p Vezi și Spiritul Mercur, p - Acest motiv se mai aude și în pilda lui Adam din Aurelia occulta (Teatr chem , IV, , p lf ), în care se vede că un înger trebuie să-i facă lui Adam mai multe răni sângeroase cu o sabie pentru că a refuzat să părăsească Paradisul Adam este substanța arcană al cărei „desen din grădina Evei” este în cele din urmă realizat prin magia sângelui TVA Codex Lat (sec al XVII-lea) Orez la Psihologie și Alchimie Codex Vossianus (Leiden), fol Ripley, „Cantilena”, versul [Cm Mysterium Coniunctionis, c , pui de somn ] Teatru chim , I, , pp Cp „Simbolul transformării în masă”, p [Vezi de asemenea abur din Arborele Filosofic din această ediție ] Ibid , p Asemănătoare cu aceasta este concepția stabilită conform căreia Hristos își bea propriul sânge (ibid , p ) A se vedea lucrarea mea O încercare de interpretare psihologică a dogmei Treimii, p Rus pe în cartea: Răspuns lui Iov M : Kanon, - S - Strălucirea vasului este adesea menționată, ca, de exemplu, în „Allegoriae super librum Tuibae” (Art aurif , I, p ): „ până când vezi vasul sclipind și strălucind ca o zambilă " Arschemica, p KG Jung edn, fol AIII Bibi, chim , I, p Simb aur mens , p art aurif , I, p Ibid , p Stoicii sunt menționați și în Liber quartorum, Theatr chem , N ( ), p Hoghelande, „De dificil alch , Teatru chim , I ( ), p Teatru chim , V ( ), p Fil ref , p Teatru chem , II ( ), p Ibid, V, ( ), p pp și urm Umiditatea - „păstrarea sufletului” („Lib quart”, Teatr chem , V, , p ) Vezi coborârea sufletului în Psihologia transferului, par și Dialogus miraculorum, Dist IV, cap xxxix (edn ing , p ) A se vedea lucrarea mea Despre natura psihicului, par Phil ref , p Despre natura psihicului, alin sl Teatru chim , I ( ), pp f: „Vasul nostru trebuie să fie făcut după proporție și măsură geometrică adevărată și printr-un fel de pătrare a cercului” Ibid, p Ibid, IV ( ), p PO Lake, Părinţi Apostolici, I, p Honorius din Autun, Speculum de myst eccl (Migne, P L , voi , col ) Sfâșierea pieptului de către Hristos, rana de pe flancul său și martiriul său sunt analoge cu mortificatio alchimică, dezmembrare, jupuire etc și par să se refere la acei analogi care reflectă nașterea și descoperirea omului interior Vezi mesajul din Hippolit {Elenchos, V, , - ) despre sistemul frigian Frigienii credeau că Tatăl tuturor lucrurilor se numea Amygdalos (migdal), era preexistent și a dat naștere în sine „un fruct perfect, pulsatoriu și activ în adâncuri” El „și-a deschis pieptul și a născut în sine un copil invizibil, fără nume și fără nume” Era „Totul nevăzut, de la El a luat ființă totul și fără El nu se poate face nimic” (o aluzie la In , ) El era „Siriktes, făcătorul de flaut”, adică vânt (pneuma) El era „cu o mie de ochi, de neînțeles”, „Cuvântul (rpts) al lui Dumnezeu, Cuvântul proclamat și de mare putere” El a fost „ascuns într-o locuință unde se stabilesc începuturile tuturor lucrurilor Viziunile lui Zosimas sia " El era „Împărăția Cerurilor, un bob de muștar, un punct invizibil : nimeni nu-l cunoaște decât unul spiritual (Legge trans, Philo-sophumena, I, pp l f ) Heraklion credea că întemeierea lumii a fost primul om numit Bitoe (adâncimea mării), nici bărbat, nici femeie Din această ființă se produce omul interior, omologul său, care „coboară din Pleroma de sus” Epiphanius, Panarium (ed Noi), I, pp f La Vertu et propriete de la quinte essence, p Berthelot, Epoca Moyen, III, p Ars chimică, p Teatru chim , V ( ), p Res simplex - Notă, traducere] se referă evident la Dumnezeu El este „invizibil” Sufletul este simplu, iar „opusul nu se realizează până când materia nu a fost redusă la un [lucru] simplu” (p ) „Înțelegerea este esența unui suflet simplu” și „să cunoaștem și ce este mai înalt decât el, iar Dumnezeul Unic îl înconjoară, a cărui natură nu poate fi cuprinsă” (p ) „Acela de unde un lucru își trage existența este Dumnezeul nevăzut și impasibil, prin a cărui voință este creată înțelegerea” (p ) Reitzenstein și Schaeder, Studien zum antiken Synkretismus aus Iran und Griechenland, p [Vezi „Psihologie și alchimie”, alin ] PERSONIFICARE [Alin de mai sus (III, i, ) ] CT Jung „Tipuri psihologice”, def Vezi melothesiae medievale [Pentru o definiție, vezi Psihologie și religie, p , p - Ed ] „Gloria mundi”, Mus herm , p „Ein Philosophisches Werck und Gesprach, von dem Gelben und Rotten Mann Reverendissimi Domini Melchioris Cardinalis et Episcopi Brixiensis”, retipărire în Aureum vellus, pp f După Omul Roșu, descoperă Corbul Negru și de acolo apare Porumbelul Alb Vezi Agricola, De animantibus subterraneis, Kircher, Mundus subterraneus, lib VIII, cap IV Alch grecs, III, xxxv Ibid, III, xxix, f „Aenigma” VI, în art aurif , I, p KT Jung J Chaucer Poveștile Canterbury (Trad de O Rumer) M : Pravda, - S Rosinus ad Sarrat, art aurif , I, p „Orthelius epilogus”, Teatr chim , VI ( ), p Arschemica, pp , , Textul conține „ad Deum” (în loc de „ad eum”), care este lipsit de sens O afirmație precum „corpul nostru este Piatra noastră” („Authoris ig-noti opusculum” Art aurif, I, p ) este îndoielnică, deoarece „corpus nostrom” poate însemna și o substanță secretă Alch greci, IV, xx, IV, xx, SIMBOLISM PIATRA III, XIII, Importanța autocunoașterii este subliniată în textele alchimice Vezi „Alop”, alin sl Pentru o traducere a textului integral, vezi Psihologie și Alchimie, nr Berthelot, Moyen âge, III, p cincizeci Vezi Aurora Consurgens (ed ML von Franz), p Alch grecs, III, xlix, KG Jung, Spirit Mercur, alin s Spencer și Gillen, The Nothem Tribes of Central Australia, pp și urm Hastings, Encyclopaedia of Religion and Ethics, XI, p b, Frazer, Magic Art, I, pp și urm Pietre similare de culoare ocru pot fi văzute încă în India, de exemplu la Kalighat, lângă Calcutta Pausanias, Descriptio Graeciae (ed Spiro), I, p Așa au făcut și arhonții din Atena când au depus jurământ Frazer, Magic Art, I, p Schevill, Frumos pe pământ, pp și și urm Pentru aborigenii australieni, aceasta trebuie să fi însemnat timpul primordial al alcheringei, care înseamnă atât lumea strămoșilor, cât și lumea viselor A se vedea tratatul lui Komarius (Berthelot, Alch grecs, GV, xx, ): „Urcă-te pe acoperișul cel mai înalt, pe muntele dens acoperit de copaci; și iată o stâncă sub copacii din vârf Luați arsenic din stâncă [Male - Notă, ed ] ”(Trad E Lazareva) Rider Haggard, „Ea” [Trad de E Lazarev] Alch grecs, GV, xx, Îi datorez lui M -L von Franz pentru furnizarea acestui material Viziunile lui Zosimas Krickebeig, Indianermarchen aus Nordamerika, pp și urm Van Deursen, Der Heilbringer, p Ibid , p Cp valoarea churinga pentru fertilitate Van Deursen, p Krickebeig, Mărchen der Azteken, Inka, Maya und Muiska, p Ibid , p p p p M Eliade, Şamanismul, p Ibid , pp f Alch grecs, III, vi, , urm Steindorff, Apocalypse des Elias, , - , I, p Das Zeitalter des Sonnengottes, p SIMBOLISMUL APEI Tractatus I Corp Scenariul Ecl Lat , XVIII, p Vezi mai sus, pui de somn „ Pe care l-am văzut cu ochii mei și l-am atins cu propriile mâini” (Rosarium, în Art aurif , II, p ) Cu toate acestea, trebuie amintit că Ioan folosește cuvinte diferite decât alchimiștii din acea vreme: ta etaucia ta și etaoiravia (terrena și coelestia în Vulgata [adică coruptibil (format din pământ) și ceresc, divin (aparținând cerului) - Notă , traducere } Sursa acesteia este „Tăblița de smarald” a lui Hermes Trismegistus: „Se urcă de pe pământ la cer, de unde se întoarce iar pe pământ Vântul l-a dus în pântecele lui” Acest text este întotdeauna interpretat ca referindu-se la o piatră (vezi Hortulanus, Commentariolum, Ars chemica) O analogie alchimică perfectă cu misterul creștin este oferită de următorul pasaj din Consilium coniug (ibid, p ): „Și dacă voi urca la cer gol, atunci voi veni pe pământ acoperit și voi desăvârși toate mineralele Iar dacă suntem botezați într-o fântână de aur și argint și dacă duhul din trupul nostru se urcă la cer împreună cu tatăl și fiul și se coboară din nou, sufletele noastre vor prinde viață și trupul meu animal va rămâne alb Un autor anonim în „Liber de arte chymica” (Art aurif , I, pp urm ) spune cam la fel: la rai când, dizolvat K G Jung nu în propriul ei spirit, ea se va uni în sfârșit cu el Mă voi mulțumi aici cu o asemenea alegorie: „Fiul lui Dumnezeu, coborând în Fecioară și aici acoperit cu trup, se naște sub chipul unui om care ne-a arătat calea adevărului spre mântuirea noastră, suferind și murind pentru noi, iar după înviere să se întoarcă la cer, acolo unde este pământul, atunci este omenirea, este înălțată deasupra tuturor cercurilor lumii și se află în raiul intelectual al Preasfintei Treimi La fel, când voi muri, sufletul meu, călăuzit de harul și meritul lui Hristos, se va întoarce la izvorul vieții de unde a coborât Trupul se va întoarce pe pământ și, în cele din urmă, pacea dreaptă a sufletului, coborât din cer, îl va conduce împreună cu el, purificat, spre slavă Motivul ascensiunii și coborârii se bazează parțial pe mișcarea apei ca fenomen natural (nor, ploaie etc ) Iustin Mucenic spune: „Ca un izvor de apă vie de la Dumnezeu Hristos a fost vărsat (citat în Preuschen, Antilegomena, p ) Gaudecius (Sermo XIX) echivalează umanitatea lui Hristos cu apa (Migne, PL, voi , col ) Eutherius din Lyon (Liberformularăm spiritalis intelligentiae) spune că Hristos „aduce la cer trupul pe care ni-l asumă” (ibid , voi , col ) Această idee coincide cu zicala din „Tableta de smarald” că elixirul miraculos „urcă de pe pământ la cer, de unde se întoarce din nou pe pământ, îmbrățișând puterea Cerescului și a Văii” „Spirit” în alchimie înseamnă ceva volatil, toate substanțele care se evaporă, oxigen etc , dar și o proiecție a conținutului mental, corpus mysticum în sensul de „corp subtil” (Vezi Mead, The Doctrine of the Subtle Body in Western Traditiori) ) În acest sens trebuie să înțelegem definiția lapis spiritus lumidus et aereus [spirit umed și în aer (lat ) - Notă, traducere] Există, de asemenea, un indiciu că spiritul era înțeles ca „minte”, care putea fi purificată prin „sublimare” Vezi soarta „omului luminii” în Zosimus („Psihologie și alchimie”, par ) În cele mai vechi izvoare, acest mister este exprimat în expresii simbolice Dar încă din secolul al XIII-lea, există texte care, într-o măsură mai mare sau mai mică, dezvăluie latura mistică a elixirului miraculos Unul dintre cele mai bune exemple este tratatul german Der Wasserstein der Weysen, „Un tratat de chimie în care se arată calea, se numește materia și se ia în considerare procesul” ORIGINEA viziunii Elementul de chin atât de vizibil în Zosimas nu este neobișnuit în literatura alchimică „Omoară-ți mama, tăie-i brațele și picioarele” („Aenigma”, VI, Art aurif, I, p ) cf Turba, Predici XVIII, XLVI-I, LXIX „Ia un bărbat, rade-l și târăște-l peste o stâncă până el Viziunile lui Zosimas corpul nu va muri „Luați un cocoș, smulgeți-l de viu, apoi puneți-i capul într-un vas de sticlă” („Alleg sup lib Turb ”, Art aurif , I, pp și urm ) În alchimia medievală, chinul materiei era o alegorie a Patimilor lui Hristos {Der Wasserstein der Weysen, p ) „Baza acestei arte, căci căutarea ei a stricat pe mulți” {Turba, Sermo XV) Zosimus menționează Antimim, demonul erorii {Alch grecs, III, xlix, ) Olympiador citează afirmația lui Petania că plumbul (prima materia) era atât de „nerușinat și chinuit” încât îi împinge pe adepți la nebunie (ibid , i, iv, ) Diavolul provoacă nerăbdare, îndoială și disperare în timpul muncii {Mus herm , r ) Hogeland descrie modul în care diavolul l-a înșelat pe el și pe prietenii săi prin iluzie („De difficult alc-hem ”, Theatr chem , I, , pp și urm ) Pericolele cu care se confruntau alchimistii erau evident de natura psihica Vezi Arborele filosofic, par sl Der Wasserstein der Weysen, pp și urm Acest termen provine din alchimie, de exemplu: „Îngheață [mercurul] cu corpul său mistic” („Consilium coniug ”, Teatr chem , I, , p ) MOTĂNIREA ALCHIMICĂ K G CABIANUL Această carte completează ciclul de publicații al lucrărilor lui Carl Gustav Jung despre alchimie Acum, această parte importantă a moștenirii celui mai mare psiholog a devenit în întregime disponibilă cititorului de limbă rusă, ceea ce ne permite să tragem câteva concluzii generale cu privire la lucrările sale pe această temă în contextul dezvoltării gândirii științifice la sfârșitul anului secolul al XX-lea Nu sunt un specialist în psihologie și, sincer, este dificil să adaugi ceva la abundența de cărți și articole care comentează lucrările lui Jung care au fost publicate de psihologi în ultimele decenii Și totuși mi-am luat libertatea de a scrie acest eseu ciudat doar cu o singură scuză: există un domeniu în care Jung era, deși foarte cunoscător, dar totuși amator și despre care știu ceva; Este vorba despre Alchimie Am scris în mod deliberat acest cuvânt, deoarece cu un detaliu atât de mic începe multă confuzie Adepții, adică, prin definiție, oameni care au finalizat cu succes Magnum Opus, nu au folosit niciodată cuvântul „alchimie”, au numit această ocupație Artă și ei înșiși - iubitorii de artă și fiii lui Hermes și cel mai adesea doar filozofi Mai mult decât atât, ei au vorbit foarte derogatoriu despre alchimiști și despre activitățile lor, după cum mărturisește bine următorul pasaj: „Această muncă naturală nu este atât de murdară ca munca ineptă a alchimiștilor obișnuiți cu cuptoarele lor de cărbune, topirea și rafinarea și altceva acolo că ei reușește să facă "* Cu toate acestea, cuvântul „alchimie” a devenit atât de familiar și, datorită nenumăratelor publicații care au inundat Europa în secolul al XVII-lea, a devenit universal folosit pentru a defini ocupațiile atât ale alchimiștilor, cât și ale adevăraților filozofi, încât ultimele secole * Figurile secrete ale Rozicrucienilor K : Vakler, - S © G A Butozov, Moștenirea alchimică Există un alt termen - „prompter” *, adică o persoană care a ventilat inutil cărbunii cuptorului său, neînțelegând esența învățăturilor adepților (apropo, mulți chimiști celebri au ieșit din sufletori) Astfel, din motive de claritate, de acum înainte mă voi referi la Arta Regală sau Sacră ca Alchimie cu o literă mare, iar activitățile sufletorilor ca Alchimie cu una mai mică, deoarece acest cuvânt este cel mai familiar urechii moderne cititor în ambele contexte Presupunerea inițială a lui Jung, cu consecințe pe care le vom discuta mai târziu, a fost împărțirea Alchimiei în „spirituală” și „laborator”, atât alchimiștii, cât și adevărații filozofi încadrându-se în această din urmă categorie În timp ce critica erorile sufletorilor, Jung le-a atribuit și Alchimiștilor; astfel, în loc să împartă Marea Artă în adevărat și fals, a apărut o divizare în „experiență psihologică” și „obscurantism pretențios”** Pentru a aborda corect întrebarea, să definim mai întâi subiectul Alchimiei; în același timp, nu ar trebui să ezităm să renunțăm la caracteristicile cunoscute nouă din manualele școlare - „progenitorul chimiei”, „marea eroare” etc , deoarece nu servesc decât ca exemplu viu al limitărilor unor oameni de știință Definiția cea mai concisă poate fi găsită în Ruland; sună așa: „Alchimia este eliberarea unei substanțe pure de impurități” *** O definiție foarte aforistică este folosită de mulți alchimiști moderni, inclusiv de un astfel de cunoscător al artei antice precum Stanislas Klossovki de Rola: „Alchimia este reificarea spiritului și spiritualizarea materiei” **** Cu toate acestea, pentru o înțelegere mai profundă a rolului lui Jung în alchimie și a aspectelor acestei științe pe care le-a dezvăluit, este logic să folosim formularea propusă de Jean Dubuy, fostul președinte al organizației internaționale ezoterice Les Philosop-hes de la Nature „Alchimia este arta de a manipula * Suffleur (fr ) - suflantă de sticlă; în versiunea engleză - „puffer” (de la cuvântul puff - a sufla fum) **Arborele filosofic, alin ***Martinus Rulandus, Lexicon Frankfurt, - P ****Stanislas Klossowski de Rola Introducere la prelegerea „Transmutații alchimice” susținută la Palatul Zofin din Praga, G A Butozov viaţă; permite manifestarea conștiinței conținute în materie și rezolvă problemele dizarmoniei interne”* Trăsătura fundamentală a interpretării jungiane a Alchimiei și, în același timp, diferența sa fundamentală față de înțelegerea acestei științe de către adepții medievali, este împărțirea de către Jung a formulării de mai sus în mai multe părți în favoarea ultimei dintre ele I se poate reproșa unui psiholog remarcabil că este unilateral? Cred că nu Motivul aici nu constă în limitările unui anumit om de știință pe nume Carl Gustav Jung, ci în dispersarea viziunii asupra lumii asupra omului ca atare, spre care „drumul științei” ne-a condus la sfârșitul celui de-al doilea mileniu Jung a fost primul dintre oamenii de știință eminenți ai timpurilor moderne care a descris și fundamentat latura psihologică a Magnum Opus; deși acest raționament nu este cuprinzător, dar datorită lui, putem discuta în general acest subiect fără amenințarea de a fi acuzați de fraudă sau dezechilibru mental În ciuda faptului că Vasily Valentin a punctat cele trei componente ale „Operei noastre”, dintre care primele două sunt Rugăciunea și Teoria, iar doar cea finală este Practica**, printre textele clasice despre Alchimie nu veți putea găsi descrieri detaliate ale proceselor interne care trebuie să aibă loc în psihicul Filosofului care efectuează magisteriul Cu alte cuvinte, înseamnă asta că Jung a fost descoperitorul „transformării interioare” în munca alchimică? În epoca noastră, poate că da Ideea aici este că, pentru adeptul medieval, cursul acestor procese interne trebuia a priori să corespundă și uneori (ca în cazul soluției Arcanului Hermetic***) și să precedă activitatea „externă” în alchimică laborator Fără îndoială, procesul de individuare pentru Alchimist în urmă cu cinci sute de ani în Europa și acum două mii de ani în China, a fost la fel de parte integrantă a Marii Opere ca și producția de aur din metale comune; cu toate acestea, natura gândirii oamenilor din acele ere era cu adevărat holistică și pentru ei să separe ceea ce se întâmplă în replică de ceea ce se întâmplă în psihicul lor *Jean Dubuis; dintr-un interviu cu televiziunea franceză, **Basilius Valentinus Carul de triumf al Antimoniului Amsterdam, - P - ♦♦♦ Secret ermetic (lat ) - secretul nenumit al Magisteriului Moștenire alchimică heh, ar fi la fel de ciudat ca pentru un egiptean modern să creadă că Calea Lactee este râul Nil care curge în Egiptul ceresc, ceea ce era destul de natural în viziunea strămoșilor săi Dar, în cursul dezvoltării civilizației, schimbarea viziunii holistice asupra lumii către una pur analitică a schimbat atât de mult psihologia umană încât multe lucruri, a căror unitate era indestructibilă, s-au prăbușit în mici fragmente și un efort cu adevărat titan al inima și mintea sunt necesare pentru a le pune din nou împreună Problema înțelegerii moderne constă în faptul că oamenii cred în mod eronat în posibilitatea existenței separate a alchimiei „interne” și „externe”, consideră naiv Piatra în afara conexiunii cu regatul mineralelor * sau încearcă să găsească Coroana a Naturii, uitând că acest lucru este imposibil fără reînnoirea sufletului uman** Depășirea acestui lanț nesfârșit de dualități este primul și cel mai important pas către înțelegerea esenței Marii Opere, Mysterium Coniunctionis ontologic original, care deschide calea către Camerele Regelui, oricât de șerpuitor și lung s-ar putea dovedi a fi mai târziu Declinul școlii hermetice europene - în sensul căderii popularității sale și al dezvoltării largi a științelor, cunoscute anterior ca profane - se încadrează la mijlocul secolului al XVIII-lea - sfârșitul secolului al XIX-lea Începând cu ultimul deceniu al secolului trecut, interesul cercetătorilor pentru sursele primare ale hermetismului european și oriental a crescut dramatic De la pur istoric, folosind limbajul materialismului, se schimbă spre obiectivul-științific Manuscrisele lui Carl Gustav Jung s-au întâmplat să fie primul loc de întâlnire al Alchimiei și științei moderne, care pretinde a fi singura abordare adevărată a studiului și înțelegerii structurii Universului; cu toate acestea, în anii treizeci și patruzeci ai secolului XX, puține dintre figurile „științelor exacte” erau gata să-l susțină pe psihologul elvețian Este greu de spus dacă Jung avea unele îndoieli profunde cu privire la imposibilitatea laboratorului Magnum Opus Ca om de știință academic, s-a confruntat cu cea mai dificilă sarcină de a justifica metafizic faptul de a folosi „pseudosștiința” pentru a dezvolta o știință „avansată”, pe care a realizat-o cu succes, *Cm Eirenaeus Philalethes Măduva Alchimiei Londra, - Partea I - P - **cm De Summa MS Ferguson , Introducere G A Butozov pur și simplu ocolind această problemă și folosind Hermetismul ca model care demonstrează cu succes procesul de individuare și Alchimia ca o descriere criptată a acestui proces, compilată de psihanaliştii medievali în căciuli frigiene; în ce măsură Jung a permis aplicabilitatea acestui model la alte procese cu greu va fi cunoscută Datorită „despărțirii” sale metafizice, Jung a reușit să scrie multe lucrări importante, inclusiv cele care nu erau legate de Alchimie; de exemplu: „Despre renaștere” la paragraful conține următoarea frază conceptuală: „Nu ne punem la îndoială dacă renașterea este un proces în vreun sens material sau nu Ar trebui să fim complet mulțumiți de realitatea lui psihică Era la fel de mulțumit de realitatea psihică a Marii Opere Apropo, apogeul amatorismului alchimic din Europa (secolele XVI-XVII) nu poate fi comparat la scară cu dezvoltarea acestui tip de activitate în China în secolul al VII-lea, când curtenii otrăviți de un elixir de nemurire prost pregătit puteau fi stivuiți în camerele palatului imperial al dinastiei Tang **; acestea sunt manifestări cu adevărat „obiective” ale proceselor interne Există vreun motiv, în afară de dovezi, în opinia multor istorici, fără scrupule, să considere posibil succesul operei de laborator? Nu este pur și simplu nefondat reproșul meu față de Jung? În timpul apariției primelor sale publicații legate de Alchimie, niciunul dintre fizicieni sau chimiști nu s-a gândit serios la semnificația practică a acestui domeniu de cunoaștere și la posibilitatea obținerii unei substanțe numite „Piatră” Dar la sfârșitul anilor , situația s-a schimbat radical Acum oamenii care nu sunt absolvenți în domeniul chimiei descoperă o anumită pulbere care este greu de găsit un loc în tabelul periodic și care în anumite circumstanțe poate deveni aur, platină, osmiu sau ruteniu (elementul WPG***) ; deschis în SUA *Jung KG Sincronicitate Moscova: Refl-Book; K: Vakler, — S **Vezi Torchinov E A Doctrina religioasă a taoismului (în cartea: Capitole despre iluminarea adevărului) SPb , ***Cm David Hudson, Pulbere albă de aur Transcrierea unei prelegeri susținute la Centrul de Nord-Vest, Portland, Oregon, iulie A se vedea, de asemenea, brevetul american și australian al lui David Hudson „Non-Metallic, Monoa-tomic Forms of Transition Elements” (http://monatomic earth com / David Hudson) Moștenire alchimică laboratoare ale așa-numitelor „Transmutații nucleare de energie joasă” (Transmutări nucleare de energie joasă) sub conducerea lui Joe Champion – un apostol al unei noi alchimii fără „prejudecăți” spirituale Principala problemă a unor astfel de transmutări din punctul de vedere al științei moderne este repetabilitatea lor (o dată din sute de experimente) și posibilitatea de a explica „în mod rezonabil” aceste rezultate Majoritatea teoreticienilor majori fie semnează în grabă contracte de cercetare în comun cu laboratoare private de alchimie (cum ar fi profesorul Barry Merriman din SUA), fie se abțin de la a comenta Materialiștii profund religioși îl numesc „coșmar alchimic” – chiar dacă acest coșmar se întâmplă în propriul lor laborator* Ocazional, se poate întâlni și o descriere destul de calmă, detaliată a proprietăților elementelor monoatomice ale grupului platinei în cadrul științei moderne menționate - foarte aproape de ceea ce, cu un anumit grad de observație, se găsește în Europa medievală și izvoare antice ** Din toate acestea se poate observa că munca de laborator este în plină desfășurare, iar între timp, posibilele consecințe ale pătrunderii aurului artificial pe piața mondială a metalelor prețioase se discută serios pe internet Astfel, această latură a facerii – luată din nou în „separarea” iubită de oamenii de știință moderni – și-a găsit confirmarea materială; este puțin probabil ca instituțiile publice americane să finanțeze persoane private angajate în altceva decât în „obscurantism pretențios” Și totuși, esența nu se află în „autenticitatea” materialistă a transmutărilor și nici în masa metalelor prețioase primite Scopul final al fiecărui Filosof a fost întotdeauna – și va fi întotdeauna – pregătirea Pietrei Filosofale sau a Pietrei de Apă a Înțelepților Puțini oameni în perioada „dezvoltării rapide a progresului” își vin în minte că obținerea aurului pentru Adept nu era altceva decât un „test de turnesol”, un test al calității tincturii roșii realizate Adepții adevărați au apreciat revelația secretului preparării lapisului nu ca *Cm Kevin Wolf, Coșmar al alchimiei // Revista Energie Infinită, nr , **cm Eugene F Mallove, Sc D , Cold Fusion și Modem Alchemy // Revista Energie Infinită, nr - , G A Butozov un mijloc pentru o existență confortabilă, dar ca un Dar al lui Dumnezeu *, care în viitor trebuie folosit în folosul altora: „Și dacă reușești, nu uita niciodată săracii și nenorocirile lor ” ** Atât aurul, cât și renașterea spirituală sunt părți integrante - și la fel de integrale - ale Marii Lucrări, dar nu sunt exhaustive ale acesteia Pentru majoritatea alchimiștilor practicanți, Jung este un cercetător respectat incontestabil, dar în niciun caz un Adept În ciuda progreselor sale în înțelegerea și interpretarea artei regale, el nu a practicat-o el însuși sub nicio formă și, prin urmare, nu a obținut rezultatul final care să confirme irefutabil adevărul conceptului pe care l-a ales „Jung nu a fost un alchimist adevărat, pentru că a redus Alchimia la aspectul ei psihologic Desigur, această știință este bogată în simboluri, dar simbolurile adevărate sunt mult mai puternice și mai tenace decât par unui gânditor modern, chiar și cum ar fi Jung ”, consideră alchimistul francez modern François Trojani*** Este destul de firesc să obiectăm că opinia alchimiștilor practicanți, al căror nivel de realizare îl cunoaștem doar din dovezi indirecte, este subiectivă, că este posibil să nu fi finalizat ei înșiși Magnum Opus și că sunt pe calea greșită Acest lucru ar putea fi argumentat dacă Hermetismul ar înceta să fie el însuși și compoziția substanței arcane ar fi strigat la fiecare colț; totuși, Adeptul trebuie să fie și mai atent în vremea noastră decât acum trei sute de ani: datorită „științei avansate”, fabricilor militare și serviciilor secrete, nu ar trebui să se dea cu dezvăluiri inutile Cu toate acestea, există dintre academicieni care dețin punctul de vedere al alchimiștilor practicanți; Jocelyn Godwin, unul dintre cei mai mari cercetători contemporani din istoria culturii și a textelor hermetice, traducător și comentator pe acest subiect, a spus: „După părerea mea, lucrările lui Carl Gustav Jung despre Alchimie sunt singurul pas important în dezvoltarea acestui subiect știința în ultimul timp *Cm KG Jung, Arborele filosofic, par ** Figurile secrete ale Rozicrucienilor Wackler, , p ***Joseph Rowe, „Interviul cu Francois Trojani” // Revista Gnosis, nr , vara Moștenire alchimică neil limbajul expresiv mijloace de psihologie și alchimie în beneficiul lor reciproc Cu toate acestea, nu se poate spune că psihologizarea jungiană a Alchimiei este singura versiune adevărată a acestei științe Jung nu era interesat de latura sa practică, care este încă vie în laboratoarele moderne Indiferent dacă ne place sau nu, practica este esențială pentru Artă Alchimia, în ansamblu, este mai mare decât toate părțile sale și mai mare decât Jung însuși Acesta este un mod de a vedea universul și de a vedea locul omului în univers, un mod care este eficient la toate nivelurile ființei: fizic, psihologic, social și spiritual Să ne oprim mai în detaliu asupra modului în care Jung își expune conceptul în lucrările ciclului alchimic Potrivit omului de știință însuși, el a început să manifeste interes pentru alchimia medievală în , când a primit de la prietenul său, sinologul Richard Wilhelm, textul din Secretul florii de aur Având în vedere că lucrarea fundamentală „Psihologie și alchimie” a fost publicată cincisprezece ani mai târziu, nu putem fi surprinși decât de abilitățile uimitoare ale lui Carl Gustav Jung de a asimila și procesa material științific complet nou pentru el într-un asemenea volum și într-un timp atât de scurt ( lista bibliografică atașată la „Psihologie și alchimie”, reprezintă, dacă nu majoritatea lucrărilor clasice pe această temă, atunci cel puțin aproape toți autorii celebri) Jung a menționat în mod repetat dificultățile implicate în descifrarea simbolurilor alchimice, pe care le-a petrecut ani de zile; ceea ce este surprinzător aici este că a reușit într-o măsură atât de mare Nu voi repeta frazele banale pe care obișnuiau să le spună Alchimiștii în alegorii, limbaj simbolic etc ; cazul de aici este exact invers Pentru început, voi da două afirmații care nu au nevoie de dovezi: Carl Gustav Jung a fost crescut și educat în conformitate cu cultura europeană și, prin urmare, rădăcinile gândirii sale mitologice se întorc în primul rând în Grecia antică; Alchimia, pe de altă parte, își are casa în Egiptul Antic (cel puțin dacă nu țineți cont de teoriile asociate cu Atlantida), iar toate cele mai vechi surse care au ajuns până la noi se bazează pe gândirea mitologică a egiptenii – deși foarte distorsionați de europeni *Din o scrisoare privată către autorul postfaței din — Publicat cu permisiunea lui J Godwin G A Butozov traducători și comentatori Problema discutată de Plotin este următoarea: „În filosofia lui Platon și în perioada de după Socrate, miturile egiptene au fost întotdeauna considerate de greci în aceeași ordine de idei cu ale lor, ceea ce înseamnă caracterul simbolic și alegoric al relației dintre mit și realitate Dar stabilirea acestei relații simbolice a fost cauza unei neînțelegeri fundamentale a fundamentelor gândirii egiptene cu identificarea sa inseparabilă a mitului și materiei, care, la rândul său, a condus la interpretări complet neegiptene care s-au manifestat în filozofia și poezia greacă "* Adepții Alchimiei, mai ales în perioada de dezvoltare a tiparului cu utilizarea gravurii pe cupru, care a îmbunătățit foarte mult calitatea ilustrațiilor (la trecerea dintre secolele XV-XVI), au putut folosi gravurile pentru a-și exprima învățăturile în același pra-grec, dacă nu egiptean, spiritul care a fost caracteristic hermetismului de la început Îmi voi lua libertatea de a afirma că în majoritatea cărților bogat gravate despre Alchimie publicate în secolul al XVII-lea, nu imaginile ilustrează textul, ci textul fie completează, fie ascunde în mod deliberat sensul ilustrațiilor Tocmai aceasta este dificultatea de a înțelege textele alchimice, precum și diferența lor față de cele alchimice O persoană de cultură occidentală, care se angajează să citească astfel de cărți, trebuie să facă abstracție completă de propriul mod discursiv de a gândi și să se cufunde în contemplație, ceea ce este mai caracteristic școlilor moderne orientale decât modului vest-european de asimilare a informațiilor Stanislas Klossowski de Rola a consacrat o lucrare fundamentală acestui lucru, numind-o foarte inteligent „Jocul de Aur”**; prin Joc aici, desigur, ar trebui să se înțeleagă nu Arta în sine, ci modul în care Adepții medievali și-au transmis cunoștințele inițiaților, lăsându-i pe alchimiști la rece Așa că psihologul Jung, la vârsta de cincizeci și trei de ani, a intrat în acest joc fără cheie sau card Judecând după bibliografiile care însoțesc studiile sale alchimice, el a citit majoritatea lucrărilor fundamentale pe acest subiect în la *Eric Iversen, Mitul Egiptului Princeton, - P - — Cursivele mele **S Klossowski de Rola, Jocul de Aur Thames and Hudson, Moștenire alchimică Versiunea Tinsky, care indică seriozitatea abordării sale asupra studiului materialului, deoarece traducerile în limbi europene - atât moderne, cât și făcute în secolele XVII-XVIII - conțin adesea inexactități Cu toate acestea, cantitatea de literatură studiată, care este destul de de înțeles pentru un cercetător occidental care se familiarizează cu un subiect nou, în acest caz este plină de un anumit pericol, deoarece este posibil să se separe grâul de pleava în câmpul nemărginit al tratate medievale fie folosind sfatul unui adept, fie având în spate o anumită experiență tristă de cercetare de laborator și totuși, în cazul lui Jung, influența cărților profane pare a fi minimă – deși, ca om fără experiență în Lucrarea practică, el acordă uneori mai multă atenție tratatelor secundare decât lucrărilor care au câștigat laudele adepților Apropo, în lista de referințe nu veți găsi lucrările lui Fulcanelli, un contemporan al lui Jung și un alchimist remarcabil al secolului XX; Sunt sigur că citirea celor două lucrări pe care le-a publicat i-ar fi făcut mult mai ușor pentru Jung să descifreze simbolismul alchimic Dar să ne întoarcem la concept, care a fost afirmat clar și fără ambiguitate de Jung în prima sa lucrare fundamentală pe acest subiect, Psihologie și alchimie El, în calitate de om de știință cu anumite cunoștințe în domeniul chimiei și fiziologiei, a început să studieze tratatele de alchimie, având probabil deja un prejudiciu față de latura practică a Alchimiei După ce a citit aceste cărți, părerea lui Jung nu s-a schimbat; este sigur că „de câteva secole nu s-a produs tinctură sau aur artificial”* Mărturia scrisă a eminentului chimist Helvetius, cunoscut pentru atitudinea sa ironică față de Alchimie (înainte ca el însuși să transforme o jumătate de uncie de plumb în aur cu un singur bob de tinctură i s-a prezentat), recunoscută de autenticul istoric german al chimiei Hermann Kopp * *, nu l-a convins pe psihologul elvețian Mai mult, Jung respinge în general posibilitatea oricărei corespondențe între descrierea procesului și fenomenele reale din lumea obiectelor: „Deoarece procesul nu a condus niciodată la scopul dorit și etapele sale individuale nu sunt niciodată realizate * Psihologie și Alchimie Carte refl Buckler, , p **Psihologie și Alchimie M : Refl Book Buckler, , p G A Butozov au fost standardizate, modificările în clasificarea etapelor sale nu pot fi datorate unor cauze externe "* Jung credea că afirmația clasică aurum nostrum non est aurum vulgi îi confirmă ideea că vorbim de procese interne, pentru că dacă acest aur nu este obișnuit, atunci nu trebuie căutat deloc printre obiectele materiale** O concluzie destul de îndrăzneață, având în vedere că tocmai în acest punct a converjat părerea tuturor Adepților: „Piatra roșie este Magnezia noastră roșie, și de asemenea Arama noastră Fecioară, care este Aurul nostru” *** Deși aceste nume sunt simbolice, unitatea în utilizarea lor de către toți Adepții sugerează totuși existența unei substanțe reale; dar totusi, de ce avem nevoie de mai multe personaje ****? Numind substanța cu denumiri diferite, Adepții au subliniat cutare sau cutare aspect al ei, care nu putea fi făcut diferit fără a se apropia prea mult de deschiderea lassoului Însuși numele aurum vegit nu indică faptul că „Cupru Fecioară” este inaccesibil simțurilor obișnuite, ci că, spre deosebire de aurul vulgar, este capabil să-l producă fără a fi el însuși așa, și, în același timp, posedă încă multe alte virtuți, acelea valoarea acestei substanțe este mult mai mare decât valoarea aurului extras în mine Așadar, postulatul principal al conceptului jungian poate fi exprimat pe scurt după cum urmează: materia primară a Lucrării nu este niciodată numită direct - prin urmare, este necunoscută alchimiștilor, ceea ce înseamnă că este conținută în psihicul adeptului Jung afirmă că „ nimeni nu ar trebui să-și imagineze nici măcar o clipă că alchimiștii s-au înțeles întotdeauna” ******, citând critica lucrării lui Geber de către Michael Mayer și Bernard de Trevisan, adică făcând o regulă dintr-un caz special În plus, spunând că Geber „promite *EJ Holmyard Alchimie Dover Publishers, - P - **Ibid , pui de somn - ***Cm Sir George Ripley, „Tratat despre Mercur și Piatra Filosofală // Aurifontina Chymica Londra, — Cursivele mele ****Jung batjocorește deschis la asta în Arborele filosofic, par ***** „Psihologie și alchimie”, p Moștenire alchimică sâmbure, dar dă coaja „*, Bernard de Trevisan a criticat nu descrierea lui Geber a procesului alchimic în sine, ci menționarea unui număr mare de proceduri care nu au legătură directă cu acesta, care au o semnificație chimică mai mare (prepararea „uleiurilor” a diferitelor metale), dar sunt percepute de mulți ca parte integrantă a acestuia În cele mai multe cazuri însă, Adepții au insistat să fie „sinoptici” și i-au îndemnat pe neofiți să studieze mai atent textele, căutând motivele discrepanțelor nu în greșelile autorilor, ci în percepția greșită a simbolurilor** În general, Jung respinge categoric tot ceea ce împiedică utilizarea Alchimiei ca model pur, „matematic” pentru construcțiile sale psihologice și care împiedică interpretarea fenomenului ca adevărată semnificație Deși aproape întregul cadru al învățăturii arată bine, îmbrăcat în carnea psihologiei jungiane, unele colțuri deosebit de ascuțite mai ies în afară, provocând confuzia lui Jung De exemplu, el citează un citat din Gerard Dorn care discută despre diferența dintre „creațiile vii ale naturii” și „creațiile materiei” (ca majoritatea Adepților, Dorn a susținut că piatra se bazează pe un obiect de origine anorganică) și, analizând-o , ajunge inevitabil la confuzie epistemologică: „Ca acestea din urmă, organisme concrete, materiale sunt în mod evident presupuse Dar nu este pe deplin clar ce se înțelege prin primul Când Jung caută originile simbolului transpirației sângelui, el ajunge destul de logic la concluzia că „sângele roz al salvatorului alchimic sub forma unei tincturi roșii simbolizează influența vindecătoare sau curativă a unui fel de Eros Concretitatea ciudată a acestui simbol se datorează absenței complete a conceptelor psihologice Cu toate acestea, nu este nimic ciudat în această concretețe, dacă procesul de laborator este reîntors la locul care i se cuvine Una dintre ultimele operațiuni ale Magnum Opus (numită uneori „ardere”) este de a încălzi oul filosofului la un nivel ridicat *Ibid „ p ZOO **Cm Stanislas Klossowski de Rola, Jocul de Aur Thames and Hudson, , pp - *** „Arborele filosofic”, alin ****Ibid , alin G A Butuzov temperatură, iar „sudoarea” începe să se elibereze din substanța conținută în ea: „Astfel Tatăl transpiră adânc și se eliberează din ea Uleiul cu adevărata Tinctură a Înțelepților Tatăl transpiră de dragul Fiului ”* Această transpirație are în mod natural aceeași culoare cu tinctura dorită; în plus, în pasajul de mai sus, analogia creștină este urmărită în mod clar (prin Fiu, desigur, se înțelege Piatra), justificată nu numai simbolic, ci și efectiv - Fiul este format din Tatăl după condensarea evaporării " ulei" și combinația sa cu Tatăl "adormit" (uscat), fiind cu el o singură substanță, și totuși având proprietăți complet diferite după "noua naștere" În cazurile în care „fondul psihologic” este clar vizibil spre bucuria psihanalistului, pericolul unei judecăți părtinitoare crește și mai mult De exemplu, Jung, analizând imaginea unui copac doborât pe frontispiciul versiunii franceze a Hypnerotomachia Poliphili de Francesco Colonna (ediția Veroalde de Velville, ), susține că „servează ca un plus la un leu cu labele tăiate” și că „astfel de amputații nu au nicio legătură cu așa-numitul complex de castrare, ci se referă la motivul dezmembrării”** Nimeni nu ar argumenta că motivul castrarii lipsește aici (Freud nu mai era în viață când Jung a scris asta); în ceea ce priveşte motivul dezmembrării, acest motiv, deşi evident, determină cu greu subtextul aşteptat de psihanalist De fapt, un leu cu labele tăiate înseamnă Sulful fix, iar un copac trunchiat este o substanță metalică moartă pe care adeptul trebuie să o reînvie (după cum demonstrează fântâna vieții descrisă mai sus) Aceste simboluri sunt destul de clare și au fost folosite de adepți cu ușoare variații timp de multe secole Ceea ce este tipic pentru interpretarea simbolurilor picturale este valabil și pentru terminologie Judecând după libertățile în utilizarea termenilor alchimici, Jung fie nu a acordat atenție importanței cheie a detaliilor în acest caz, fie a considerat că nu sunt atât de importante în interpretarea sa psihologică De exemplu, în paragraful „Fi- *Lambsprinck, De Lapide Philosophico Frankfurt, , capitolul XIV ** „Arborele filosofic”, alin și comentarii la acesta Moștenire alchimică arbore filosofic” și paragraful al lucrării „Spirit Mercur” Jung îl numește pe Mercur materia primordială Este posibil - dar despre ce fel de Mercur vorbim? Pentru Alchimist, există cel puțin trei Mercur - Mercurul Filosofilor în cele două varietăți ale sale*, Mercurul Filosofic și Mercurul vulgar, adică mercurul, și nu trebuie confundați în niciun fel În ceea ce privește prima, este o categorie filozofică, iar nesemnificația diferenței dintre numele său și numele celei de-a doua este de mare importanță, ca orice altceva în Alchimie Mercurul filosofic este produsul primei lucrări, adică rezultatul unei operații filozofice asupra materialului sursă, pe care ermetiştii o numesc cel mai adesea Mineralul nostru, Planta noastră sau Stejarul putred, iar când vorbesc despre proprietățile sale, îl pot numi Mercurul Adevărat, Mercurul Filosofilor (în acest context vorbim deja despre materie), Curva Noastră etc Mercurul vulgar este cel mai adesea menționat în texte ca Argint rapid (totuși, acesta din urmă poate însemna uneori și Mercur filosofic - este totul depinde de context) În „Psihologie și alchimie” Jung scrie despre Mercur că „precum mercurul, acesta dizolvă aurul”** Mercur nu dizolvă aurul, îl amalgamează, dar Mercurul filosofic doar se dizolvă, iar această diferență fundamentală este bine cunoscută adepților încă din cele mai vechi timpuri Poate că cea mai importantă diferență dintre Mercurul filozofic și toate celelalte substanțe mercuriale în orice context ermetic a fost afirmată cel mai sincer de Flamel în Testamentul său: „ corpurile Soarelui și Lunii sunt foarte puternice și nu este atât de ușor să se deschidă lor; numai spiritul cuprins în lama ascuțită a lui Mercur obținută prin transformări filozofice poate ajuta în acest sens, iar totul în rest este înșelăciune, șarlatărie și o cale falsă pe care le-am întâlnit, din păcate, de mulți ani; fără aceste transformări, Mercur rămâne rece, pământesc și schilod, iar puterea sa nu este suficientă pentru a pătrunde în pântecele celor două corpuri perfecte ale Soarelui și a Lunii și în corpul unui astfel de Mercur, care nu a suferit o încălzire prealabilă prin metale foc, eliberează apă; pământul lui este negru, necurat *Cm de exemplu Julius Evola Tradiția ermetică Inner Traditions International Vermont, , pp - **Psihologie și alchimie, alin G A Butozov ea este respinsă, iar el însuși este încă același Mercur vulgar ”* Din păcate, Jung a ratat acest punct cheie; astfel, în paragraful din „Psihologie și alchimie” el scrie: „Când alchimistul vorbește despre Mercur, adică mercur, el înseamnă spiritul creator de lume închis în materie” Dar mercurul este mort pentru alchimist, nu este capabil să creeze nimic În general, Jung are destul de multe locuri separate și lucrări întregi în care silueta unui concept psihologic îl ascunde pe cercetător de sensul „obiectiv” foarte specific al unui simbol sau termen; Să spunem, în tratatul „Arborele filosofic” veți găsi aproape toate interpretările posibile ale acestui simbol alchimic, cu excepția uneia - literale Între timp, în cursul Lucrării, apare un moment în care în oul filosofic se formează o structură cristalină, care are forma unui arbore inversat, care, în plus, crește și se ramifică de ceva timp** Nu ne este posibil să analizăm într-un eseu atât de scurt toate astfel de cazuri care apar la Jung, dar cele de mai sus, după părerea mea, sunt suficiente pentru a finaliza sarcina unei imagini de ansamblu asupra conceptului său Astfel, psihologul Jung a creat o teorie conform căreia Alchimia „adevărată” (adică non-laboratoare) este un proces de individuare, iar singura substanță care se transmută în cursul acestui proces este psihicul adeptului *** Întrucât doar tratatele medievale pot fi autorităţi în acest domeniu (şi este foarte corect), Jung şi-a fundamentat tezele analizându-le şi comparându-le cu experienţa sa de clinician Punctele de intersecție găsite au stat la baza conceptului său, care interpretează arta Marii Opere ca *Nicolas Flamel Alchimie ABC SPb , , p - **Cm de exemplu Roger Sago Tout Le Grand iigue PhotographiU Edițiile Saint-Cyr-sur-Mer, - *** aici aș dori să remarc că, în ciuda absenței referințelor explicite la „procesele interne” în tratatele de alchimie, există motive să credem că, dacă ar exista, acestea ar viza mai degrabă pneuma decât psihicul Hermetismul, ca parte a tradiției gnostice, ar fi trebuit să evite acest termen orfic și platonic și să contrasteze „pneumaticul” cu „psihicul” (vezi G Jonas, Gnosticism St Petersburg, , pp , - ) ) — Rețineți, autorul Moștenire alchimică un fel de școală yoghină, care își propune să atingă unitatea cu sinele și nu este în niciun caz interesată să lucreze cu obiecte externe Dezacorduri evidente cu autorii, citate din care citează însuși Jung, fie au rămas neobservate de acesta, fie au fost omise din neconcordanță cu abordarea aleasă Erorile terminologice existente și inexactitățile în interpretarea simbolurilor indică faptul că cercetătorul Jung lasă adesea loc lui Jung, fondatorul teoriei, iar multe exemple istorice mărturisesc pericolul unei astfel de căi (este suficient să ne amintim de Freud sau Einstein) Fără îndoială, individuarea adeptului este o parte esențială a Marii Lucrări; cu toate acestea, nu singurul Altfel – asta este evident – alte școli, atât din Est, cât și din Vest, nu ar fi avut mai puține motive să-și „obiectiveze” scopurile ezoterice decât Alchimiștii; dar nici Shakyamuni, nici Hui-Neng, nici Meister Eckhart nu au încercat vreodată să lege procesul de iluminare individuală cu îmbunătățirea unui obiect străin Argumentul lui Jung conform căruia vechii adepți, „neștiind natura substanțelor chimice trebuiau să se supună puterii copleșitoare a ideilor mistice care umpleau golurile întunecate ale gândirii lor” * nu sună foarte convingător, deoarece este greu să reproșeze oamenilor de știință precum Isaac Newton cu neștiință de chimie, Robert Boyle, Paracelsus, Helvetius sau chiar mai mult Glauber, ale cărui dezvoltări tehnologice sunt folosite în producția chimică modernă la trei sute de ani de la moartea sa; totuși, toți acești oameni de știință practicau alchimiști și nu aveau nicio îndoială cu privire la aplicabilitatea cunoștințelor alchimice pentru a lucra cu substanțe naturale reale În plus, dacă Alchimia ar fi într-adevăr o școală pur spirituală, atunci i-am cunoaște adepții din această parte; cu toate acestea, există o mulțime de dovezi istorice că cei mai mari adepți europeni (Flamel, Sir George Ripley, Monte Snyder, Sir Kenelm Digby) aveau proprietăți imobiliare, o avere decentă, au ocupat o poziție înaltă în societate și au participat deschis la afaceri și politici viața timpului lor într-o manieră complet neobișnuită pentru pustnici; doar practica lor a Artei a rămas multă vreme secretă Această „dualitate” *Arborele filosofic, alin G A Butozov inexplicabil pentru un adept al școlii spirituale Dacă o persoană nu este interesată de lucrurile lumești, nu va ascunde interiorul de privirile indiscrete, deoarece nu are de ce să se teamă; dacă există ceva exterior de care este extrem de interesat și care poate fi amenințat de ochiul unui străin, o astfel de secretizare și duplicitate pot fi ușor explicate Mulți apologeți moderni ai teoriei lui Jung citează exemplul școlii chineze de alchimie spirituală nei-dan, care neagă practica de laborator în principiu, ca dovadă a adevărului abordării sale Cu toate acestea, credibilitatea unei astfel de paralele este mai mult decât îndoielnică Cert este că esența școlii taoiste de „alchimie internă” este obținerea, prin metode alchimice, a așa-numitului „corp de lumină indestructibil” - substanța cea mai apropiată de „corpul de înviere” creștin, pe care îl vor găsi sufletele mântuite în Ierusalimul Ceresc În ciuda faptului că acesta este un corp „subtil”, de exemplu materialitatea sa este foarte condiționată din punctul de vedere al științei materialiste, este încă un obiect pe care adeptul îl creează în ata-nor propriului înveliș fizic aspru și în care pneuma lui trece după „distrugerea vasului alchimic” , adică moartea corpului fizic Astfel, scopul obiectiv al muncii alchimice spirituale în tradiția chineză este atingerea de către adeptul a nemuririi pe planul fizic subtil, ceea ce, după cum se știe, psihologia nu o pretinde încă În general, trebuie remarcat faptul că, oricât de aproape este cercetătorul de o înțelegere adevărată a Alchimiei, abordarea sa nu poate fi considerată adevărată până când nu își dovedește corectitudinea în practică - dacă rezultatul muncii sale va fi aur artificial sau existența a unei persoane în afara corpului fizic dur, nu esența este importantă Alchimia este în primul rând o artă, adică tehnologie, iar problema obiectului acestei tehnologii nu este fundamentală; la urma urmei, aceleași principii artistice pot sta la baza, să zicem, picturii și sculpturii expresioniste, deși obiectele de artă în aceste cazuri sunt diferite? După cum se știe, tehnologia de producere a alcoolului prin distilare a fost dezvoltată de alchimiști în deplină concordanță cu principiile Marii Opere* Și Vasily Valentin, de exemplu, în Carul de triumf al Anti- *EJ Holmyafd Alchimie Dover Publications, , pp - Moștenire alchimică Topu explică Alchimia într-un mod foarte simplu folosind exemplul fabricării berii Înseamnă aceasta că un psiholog care a studiat opera unui călugăr benedictin are toate motivele să scrie o disertație dedicată analizei transmutării psihicului unui muncitor de bere în cadrul conceptului lui Jung? Și totuși, Jung a adus în Alchimie, pe care a folosit-o ca model psihologic, altceva decât o justificare teoretică pentru transmutarea psihicului adeptului? Da, acesta este un fapt Alchimia este un fenomen foarte vast, iar în prisma viziunii sale psihologice, multe detalii importante pot fi distinse cu o claritate excelentă (deși doar într-o parte a imaginii, în timp ce altele sunt în umbră) Privind scrierile lui Jung chiar și în afara contextului interpretării sale a Marii Arte, se găsesc multe concluzii foarte importante pe care le-a făcut În primul rând, aceasta se referă la critica abaterii de la holism, caracteristică științei moderne: „Empiristul încearcă, mai mult sau mai puțin cu succes, să uite principiile explicative arhetipale, adică zona mentalului, care este un sine qua non a procesului cognitiv, sau de a le suprima în interesul „obiectivității științifice” Filosoful hermetic consideră acest departament al psihicului, adică arhetipurile, ca componente integrante ale tabloului empiric al lumii Această afirmație postulează destul de clar și fără milă limitările abordării științifice moderne În plus, în lucrările sale, Jung expune în mod concludent și consecvent ideea că omul însuși este prima materia, transmutându-se în Piatra Filosofală în cursul Marii Opere, ergo într-un om realizat, care a dobândit sine** Acesta este un factor foarte important care nu trebuie uitat niciodată Piatra nu poate fi obținută de o persoană „imatură”, altfel îi va aduce nenorocire lui și altor oameni Chiar și atunci când tinctura a căzut în mâinile unor filozofi foarte avansați care nu ajunseseră la cel mai înalt stadiu, viața lor era amenințată (e suficient să ne amintim povestea lui Edward Kelly, asistent și medium al doctorului John Dee, sau a lui Sendivogius, student la Alexandru Seton) * Arborele filosofic, alin **Cm Psihologie și Alchimie, alin - Vezi și Aions, Cap - Ed G A Butozov Analiza lui Jung a analogiei lapis-Hristos în multe dintre lucrările sale, începând cu Psihologie și Alchimie, este, în concluzie, cel mai complet studiu pe acest subiect realizat vreodată; această analogie este foarte importantă pentru înțelegerea simbolismului alchimic al arhitecturii și picturii medievale* ** De asemenea, îmi permit să remarc că această analogie stă la baza multor texte creștine, și nu numai apocrife; aici este ascunsă cheia celor mai importante mistere ale scrierilor Noului Testament, iar în lumina unei înțelegeri corecte a acestei analogii, creștinismul însuși ca atare poate fi deschis dintr-o latură nouă (nouă pentru tine și pentru mine, dar nu pentru Vatican) În general, nimeni nu se îndoiește – fie că este un psiholog, un alchimist sau un cititor respectat, interesat de aceste subiecte – că contribuția adusă de Carl Gustav Jung la dezvoltarea atât a psihologiei, cât și a alchimiei este enormă Pentru majoritatea oamenilor din secolul al XX-lea, Alchimia nu era altceva decât alchimie - o încercare condamnată de a obține aur artificial în avans pentru a trăi fericiți pentru totdeauna fără a face nimic Datorită psihologului elvețian a fost dezvăluit fondul spiritual al Artei Regale; însuși cuvântul al-kimia a încetat să mai fie un termen de abuz pentru apologeții științei materialiste, dintre care majoritatea îl folosesc la sfârșitul secolului nostru cu mult mai multă încredere și respect decât termenii „OZN” sau „fenomene paranormale” În plus, nu numai psihologii, ci toți oamenii familiarizați cu cuvintele „individualizare” și „realizare de sine”, cei care sunt interesați de dezvoltarea lor spirituală, vor găsi în lucrările lui Jung un studiu excelent și din toate punctele de vedere ilustrat al procesul de individuare, plus astfel de informații despre Alchimie, care în vremea noastră pot fi privite ca un cadou scump - dacă, desigur, sunt folosite corect G A Butozov *Cm Fulcanelli, Secretele catedralelor gotice, Refl-book, Wakler, (A) Tratate de alchimie de diverși autori ARS SNEMISA quod sit licita rectexercentibus, probationes doctissimorum iu-risconsultorum , Agrentorati [Strasbourg], ARTIS AURIFERAE quam chemiam vocant Basileae [Basel], AUREUM VELLUS, oder Guldin Schatz und Kunstkammer von dem be-wehrten Philosopho Salomone Trismosino Rorschachm Aurora Consurgens quae dicitur Aurea hora in ARTIS AURIFERAE, voi I BIBLIOTHECA CHEMICA CURIOSA, seu Rerum ad alchemiam pertinenti-um thesaurus instructissimus Geneva, , vol Consilium coniugii, în ARS CHEMICA, ii, [pp - ] Dom: De genealogia mineralium, in THEATRUM CHEMICUM, voi I, ix, [pp - ] Ein Philosophisches Werch und Gesprach, von dem Gelben und Rotten Mann Reverendissimi Domini Melchioris Cardinalis et Episcopi Brixiensis, în AUREUM VELLUS, ii, [Tract III, pp - ] Exercitationes in Turbam, in ARTISAURIFERAE, voi I, iii, [pp - ] Hermes Trismegistus: Tractatus aureus cum scholiis, in THEATRUM CHEMICUM, voi IV, xxviii [pp - ] Hoghel^nde: De alchemiae difficultatibus, in THEATRUM CHEMICUM, voi Eu [pp - ] Hortulanus super Epistolum Hermetis in ARTIS AURIFERAE Voi II Jodocus Greverus: Secretum nobillisimum et veerissimum, în THEATRUM CHEMICUM, voi III, xx [pp - ] Liber de arte chymica in ARTIS AURIFERAE, voi I, x [pp - ] Lully: Codicillus seu vade mecum aut Cantilena, in BIBLIOTHECA CHEMICA CURIOSA, voi I, iii, [pp - ] Orthelius: Epilogus et recapitulatio in Novum lumen chymicum Sendivogii, in THEATRUM CHEMICUM, voi VI, xxxv [pp - ] Rosarium philosophoium, în ARTIS AURIFERAE Voi II, xiii, [pp - ] Sf Gali Codex N Vadiensis al XV-lea Conține „Turba phi-losophorum” THEATRUM CHEMICUM BRITANNICUM Colectat cu adnotări de Elias Ashmole Londra, THEATRUM CHEMICUMpraecipuos selectorumauctorum tractatus conti-nens Vol I-III, Ursei, Vols IV-VI, Agrentorati [Strasbourg], , , Tractatulus Avicennae, în ARTIS AURIFERAE Voi I, ix, [pp - ] K G Jung Tractatus I Corp Scenariul Ecl Lat , XVIII [Zosimos] Rosinus ad Sarratantam episcopum in ARTIS AURIFERAE, voi I, v [pp - ] (LA) Bibliografie principală ABU'L QASIM MUHAMMAD IBN AHMAD AL-'IRAQI Kitab almuktasab (Cartea cunoștințelor dobândite cu privire la cultivarea aurului) Editat și tradus de EJ Holmyard Paris, [ARISLEUS] „Aenigmata ex visione Arislei et allegoriis sapientum”, Artis auriferae, ii AGRICOLA, GEORG (IUS) De animantibus subterraneis Basel, AGRIPPA VON NETTESHEIM, HEINRICH CORNELIUS De occulta philosophia libri tres Köln, ALAN DE LILLE (Alanus de Insulis) Elucidatio in Cantica Canticorum În MIGNE, PL, voi , col - ALCIATI ANDREA Emblema cum commentariis Padova, AMBROZA, SFÂNTUL De interpellatione Job et David În MIGNE, PL, voi , col - AVALON, ARTHUR, pseud (Sir John Woodroffe) (ed și trad ) Puterea Șarpelui (Shat-cskra-nirupana și Padukapanchaka) Texte tantrice Londra, BERTHELOT, MARCELLIN La Chimie au moyen age/ (Histoire des sciences) Collection des anciens alchimistes grecs, Paris, - vol BLEULER, EUGEN Naturgeschichte der Seele und ihres Bewusstwerdens, Berlin, BONUS, PETRUS Pretiosa mărgărită novela de thesauro ac pretiosssimo philosophorum lapide Editat de Janus Lacinius Veneţia, Pentru traducere vezi: AE WAITE The New Pearl of Great Price, Londra, Vezi și (A) MAGNETUS, Bibliotheca chemica curiosa BOUSSET, WILHELM Hauptprobleme der Gnosis (Forshungen der Religion und Literatur des Alten und Neuen Testaments, ) Gdttingen, BUDGE, EAWALLIS Zeii egiptenilor Londra, voi R p : E Wallis Budge Legendele zeilor egipteni M , Refl-book, K , Vakler, BUSEMANN, ADOLF Die Einheit der Psychology Stuttgart, CARPENTER, WILLIAM B Principles of Mental Physiology, Londra, , ed a -a, CHARLES, ROBERT HENRY (ed ) Apocrifa și Pseudepigrapha din Vechiul Testament în engleză Oxford, , voi Literatură CHRISTENSEN, ARTHUR (EMANUEL) Les types du premier homme et du premier roi dans l'histoire legendaire des Iraniens (Arhive d'études orient-tales, ) Stockholm, , părţi CHWOLSOHN, DANIEL (Fiul lui Khwol, Daniil Avraamovici) Die Ssabier und der Ssabismus Sf Petersburg, , voi COOMARASWAMY, ANANDA K „Rgveda aaty atusthad da-saangy laam” în Joumal of American Oriental Society, (Boston, Mass ), LVI ( ), - „Arborele inversat” Revista trimestrială a Societății Mitice (Bangalore), XXIX ( - ), - CUMONT, FRANZ Testes et monuments figures relatifs aux mysteres de Mithra, Bruxelles, - , vol DEURSEN, ARIE VAN Der Heilbringer (Disertație) Groningen, DIETERICH, ALBRECHT - Eine Mitrasliturgie Leipzig ; ed a II-a, Traducere de G R S Mead; Un ritual mitriac Londra și Benares, DORN, GERHARD „Speculativae philosophia”, în Theatrum chemicum, I ( ), ii DRIESCH, HANS The Science and Philosophy of the Organism, Ediția a II-a, Londra, DJABIR IBN HAYYAN „Le Livre du Mercure oriental ” În BERTHELOT, Moyen âge, voi , pp f DU CANGE, CHARLES DU FRESNE Glossarium ad scriptores mediae et infimae Latinitatis - voi New edn , Graz, , voi în EISLER, ROBERT Weltenmantel și Himmelszelt München, voi ELEAZAR, ABRAHAM Uraltes chymisches Werk Leipzig, ELIADE, MIRCEA Șamanismul: tehnici arhaice ale extazului Tradus din franceză de Willard R Trask, New York (Bollngen Series) și Londra, ELIEZER BEN HYRCANUS Pirke de Rabbi Eliezer Tradus și editat de Gerald Friedlander Londra și New York, EPIFANIE Ancoratus și Panarium Editat de Karl Holl (Griechis-che Christliche Schriftsteller) Leipzig, - vol „Epistola ad Hermannum”, Theatrum chemicum, xxxii EUTIHIE, PATRIARHUL ALEXANDRIEI Analele În Migne, PG, voi , col - EVANS-WENTZ, WY (ed ) Cartea tibetană a morților Cu un comentariu psihologic de CG Jung Ediția a -a, Londra și New York, FECHNER, GUSTAV THEODOR Elemente der Psychophysik Ed a II-a, Leipzig, voi FERGUSSON, JAMES Închinarea la copac și la șarpe Londra, FIRMICUS MATERNUS, JULIUS Liber de errore profanarum religionum (ed Halm), cap , p KG Jung FLOURNOY, THEODORE Des Indes a la Planete Mars; Etude xur un cas de somnambulisme avec glossalalie Paris și Geneva, ediția a -a, FRANZ, MARIE-LOUISE VON „Der Traum des Descartes” În Zeitlose Dokumente der Seele (Studien aus dem CG Jung Institut, ) Zurich, FRAZER, JAMES G The Golden Bough, Londra, - vol (Partea I: Arta magică, vol și Partea a IV-a: Adonis, Attis, Osiris vol , ) FUNK, PHILIPP Ignatius von Loyola (Die Klassiken der Religion, ) Berlin, GRAY, ROLAND D Goethe Alchimistul Cambridge, GRUNBAUM, MAX Judisch-deutsche Chrestomathie Leipzig, HARTMANN, CARL ROBERT EDUARD VON Philosophie des Unbewussten, Leipzig, HASTINGS, JAMES (ed ) Encyclopaedia of Religion and Ethics Edinbuigh și New York, - , voi HIPOLIT Elenchos, (Refutatio omnium haeresium) Werke, Voi III) Editat de Paul Wendland (Griechische Christliche Schriftsteller) Leipzig, Pentru traducere, vezi: Philosophumena, or The Refutation of all Heresies Tradus de Francus Legge Londra și New York, vol HOGHELANDE, THEOBALD DE „De alchemiae dificilatibus” Vezi (A) Theatrum chemicum, i HOLMBERG, ONU Der Bayte des Lebens În: Annales Academiae Scientiarum, Fennicae, Series B, voi Helsinki, - HONORIUS OF AUTUN, Speculum de mysteriis ecclesiae În MIGNE, PL, voi , col - [HORAPOLLO NILIACUS] Hieroglifele lui Horapollo Traducere de George Boas New York (Seria Bollingen), HORSTMANN, CARL Sammlung Altenglischer Legenden Heilbronn, - voi HORTULANUS „Commentarius” sau „Commentariolum”, Vezi (A) Ars chemica chemica, ii, De alchemia ( ), iii Imnuri ale Atharva Veda Traducere de M Bloomfield (Cărțile sacre ale Răsăritului, ) Oxford, I Ching sau Book of Changes, traducerea lui Richard Wilhelm, redată în engleză de Cary F Baynes Cu o prefață de CGJung New York și Londra, vol a -a edn în voi , R p : Yu K Shutsky, „Cartea schimbărilor” clasică chineză, M , Nauka, IRENEEU, SFÂNTUL Contra haereses libri quinque Minne PG, voi col - JACOBSOHN, HELMUTH Die Dogmatische Stellung des Kbnigs in der Theologie der alten Aegypter, Gluckstadt, Hamburg și New York, JAMES, WILLIAN „Frederic Myers’ Service to Psychology”, Procedings of the Society for Psychical Research (Londra), XVII, ( ; pub ), - JANET, PIERRE Automatism psihologic Paris, Literatură IERUSALIM, WILHELM Lehrbuch der Psihologie Ed a III-a, Viena și Leipzig, IORDAN, PASCUAL „Positivistische Bemeikungen iiber die parapsychis-chen Erscheinungen” Zentralblatt far Psychotherapie (Leipzig), IX ( ), - JUNG, CARL GUSTAV Aion In coli Lucrări , voi , partea a II-a P p : K G Jung, Alop, M , Refl -book, K , Wakler, , cap cinci O abordare psihologică a dogmei Treimii In coli lucrări, R p : O încercare de interpretare psihologică a dogmei Treimii În: KT Jung, Răspuns la Iov M , Canon, , p - Un studiu în procesul de individualizare In coli Lucrări, voi, , partea I R p : K G Jung, A Study of the Individuation Process, în: The Tavistok Lectures, M , Refl-book, K , Wakler, Mysterium coniumctionis In coli lucrări, P n : Mysterium Coniumctionis, M , Refl-book, K , Wakler, Integrarile personalitatii Tradus de HGBaynes New York și Londra, Despre energia psihică In coli lucrări, Despre natura psihicului În: Coli lucrări, Despre psihologia figurii trickster In coli Funcționează, voi , partea I R p : Psihologia șmecherului ₽ Sâmbătă: K G Jung Sufletul și Mitul Şase arhetipuri, K , — tipuri psihologice Tradus de HGBaynes New York și Londra, [Coli Works, Voi ] R p : Tipuri psihologice SPb , Yuventa, M , Progress-Univers, — Psihologie și Alchimie coli Works, New York și Londra, ; al -lea edn , R p : Psihologie și alchimie M , Refl-book, K , Vakler, Psihologie și religie coli lucrări, Psihologie și religie În: KT Jung Arhetip și simbol M , Renaștere, — Psihologia transferului În: Practica psihoterapiei (Coli Works, Voi ) New York și Londra, ; al -lea edn , R p : Psihologia transferului M , Refl-book, K , Vakler, Psihologia arhetipului CMd In coli Lucrări, , P p : Psihologia arhetipului copilului - În carte: K G Jung, Structura psihicului și procesele de individuare M , Nauka, Fenomenologia Spiritului în Rairytales In coli Lucrări, , R p : Fenomenologia spiritului într-un basm În cartea: KT Jung Structura psihicului și procesul de individuare, M , Science, , pp - Spiritul Mercurius În Studii Alchimice K G Jung R p Spirit-Mercur În: KT Jung Spiritul Mercur M , Canon , pp - — Studii în Word Association Tradus de MDEder Londra, , New York [În: Coli Funcționează, Voi ] — Paracelsus ca fenomen spiritual În: Studii alchimice (Coli Works, Voi ) New York și Londra, R p : Paracelsus ca fenomen spiritual În: K G Jung Spiritul Mercur M , Canon , pp - Psihologia Meditației Orientale, In Coli lucrări, Sincronicitatea: un principiu de conectare acauzală In coli Lucrări, R p : Sincronicitatea: un principiu unificator acausal LA carte: KT Jung, Synchronicity M : Refl-Book, K : Vakler Funcția transcendentă În coli lucrări, R p : Funcția transcendentală În cartea: KT Jung, Synchronicity, M : Refl-book, K : Vakler, , p ] Două eseuri de psihologie analitică In coli Lucrări, , ' , rev edn , KAGAROW, EUGEN „Der umgekehrte Schamanenbaum” Archiv fir Religionswissenschaft (Leipzig și Berlin), XXVII ( ) - KHUNRATH, HEINRICH Amphitheatrum sapientiae aetemae solius verae Hanau, Von hylealischen Cfraos Magdeburg, KIRCHER, ATHANASIUS Mundus subterraneus Amsterdam, voi KOPP, HERMANN Die Alchemie in ălterer und neuerer Zeit Heidelberg, , voi KRICKEBERG, W (ed și trad ) Indianermărchen aus Nordamerika (Die Marchen der Weltliteratur) Jena, Mărchen der Azteken, Inka, Maya und Muiska (Die Marchen der Weltliteratur) Jena, KULPE, OSWALD Contururi de psihologie Tradus de Edward Brandford Titchener, Londra și New York, Lambspringk, Cartea lui Vezi (A) Musaem hermeticum, vi LAKE, KIRSOPP (ed și trad ) Părinții apostolici, (Loeb Classical Library) Londra și New York, vol LEWES, GEORGE HENRY Probleme ale vieții și minții Londra, [ ]- voi (Voi II, Fundamentul fizic al minții, ) LIPPMAN, EDMUND O VON Entstehung und Ausbreitung der Alchemie Berlin, - vol LIPPS, THEODOR „Der Begriff des Unbewussten” În: [Report of] Third International Congress for Psychology, München, - august , München, MAYER, MICHAEL Symbola aureae mensae duodecim nationum Frarikfurt a M , , Literatură MARAIS, EUGENE NEILEN Sufletul Furnicii Albe Tradus (din africani) de Winifred de Kok Londra, MEAD, GRS Doctrina corpului subtil în tradiția occidentală Londra, MIGNE, JACQUES PAUL PL seria latină Paris, - , voi Seria grecească PG Paris, - vol MORGAN, LLOYD CONWAY obiceiul și instinctul Londra, MYERS, FREDERIC W H „The Subliminal Consciousness”, Procedings of the Society for Psychical Research, (Londra) VII, , - MYLIUS, JOHANN DANIEL Filosofie reformată Frankfurt a M , NĂZĂRI, GIOVANNI BATTISTA Della tramutatione metallica sogni tre Brescia, NEALE, JM Imnuri adunate, secvențe și colinde Londra, NINCK, MARTIN Gdtter und Jenseitsglauben der Germanen Jena [ ] ONIAN, RICHARD BROXTON Originile gândirii europene Ediția a -a, Cambridge, ORANDUS, EIRENAEUS Nicholas Flammel: Expunerea sa a figurilor hieroglifice etc Londra, PAULI, W „Influența ideilor arhetipale asupra teoriilor științifice ale lui Kepler” Traducere de Priscilla Silz În: CG JUNG ȘI W PAULI, Interpretarea naturii și a psihicului New York (Seria Bollingen) și Londra, PAUSANIE Descriptio Graeciae (Editare de Friedrich Spiro) Leipzig, , voi PHILO, De opificio mundi (Cu privire la Creația Lumii dată de Moise) În lucrări, tradus de T N Colson și G H Whitaker (Biblioteca clasică Loeb) New York și Londra, voi PICAVET, FRANCOIS Essais sur Thistoire generale et comparee des theo-logies et des philosophies medievales, Paris, PICINELUS PHILIPPUS (Filippo Picinello) - Mundus Symbolicus Co-logne, vol PITRA, JEAN-BAPTISTE Analecta sacra et classica Spicilegio Solesmensi praeparata, Paris and Rome, - voi PREELLER, LUDWIG Griechsche Mythologie, Leipzig, vol PREISENDANZ, KARL Papyri Graecae Magicae: Die griechischen Zauberpapyrien Berlin, - voi REITZENSTEIN, RICHARD ȘI SCHAEDER, H Studien zum anti-ken Synkretismus aus Iran und Griechenland (Studien der Bibliother Warburg, ) Berlin, Poimandres: Studien zur griechisch-ăgyptischen und fruhchristlic-hen Literatur Leipzig, RIPLEY, GEORGE Opera ompia chimică Cassel, KG Jung Duodecim portarum axiomata philosohpica Vezi (A) Theatrum chemicum, xv Versuri aparținând unui Scrowle emblematic Vezi (A) Theatrum chemicum, britannicum, ii RIVERS, WHR „Instinctul și inconștientul” Revista britanică de psihologie (Cambridge), X ( - ) - RULAND, MARTIN - Lexicon alchemiae sive Dictionarium alche mysticum Frankfurt a M , Pentru traducere, vezi: A Lexicon of Alchemy Londra, RUSKA, JULIUS (ED ) Turba Philosophorum (Quellen und Studien zur Gweschichte der Naturwissenschaften und der Medizin, ) Berlin, SCHEVILL, MARGARET E Beautifiil pe Pământ Santa Fe (New Mexico), SCOTT, WALTER Hermetica Oxford, - voi SENDVOGIUS, MICHAEL „Parabola, seu Aenigma philosophicum” Vezi: Bibliotheca chemica curiosa, viii SIEBECK, HERMANN Geschichte der Psychologie, Gotha, - , părți SPELREIN, SABINA „Uber den psychologischen Inchalt eines Falles von Schizophrenie”, y^/zrZ?wc/z jur osychoanalytischeundpsychopathologische Forschung (Leipzig şi Viena), III ( ) - SPENCE, LEWIS Zeii Mexicului Londra, SPENCER, SIR WALTER B ȘI GILLEN, FRANCIS JAMES Triburile Northem din Australia Centrală Londra, STEEB, JOHANN CHRISTOPH Coelum Sephiroticum Hebraeorum Mainz, STEINDORFF, GEORGE Die Apocalypse des Elias (Texte und Unter-suchungen, NS, , part a) Leipzig, STOBAEUS, IOAN Antologiu Editat de Kurt Wachsmuth și Otto Hense Berlin, - voi SZONDI, LIPOT Experimentelle Triebdiagnostik Bonn, - voi patologii încercate Bem, THORNDIKE, LYNN Istoria magiei și a științei experimentale, New York, - voi TRIMOSIN, SALOMON Splendorsolis Vezi (A) (Aureum vellus) i Pentru traducere vezi; Splendor solis: Tratate alchimice ale lui Salomon Trismosin Cu note explicative de JK London, UTILIZATOR, HERMANN Dos Weihnach sfest Ediția a -a, Bonn, VILA GUIDO Einleitung in die Psychologie der Gegenwart (Tradus din italiană) Leipzig, WALDE, ALOIS Lateinisches Etymologisches Worterbuch Editat de JB Hofmann Ed a III-a, Heidelbeig, - voi WEI PO-YANG - „Un tratat chinez antic de alchimie, intitulat Ts'an T'ung Ch'i Scris de Wei Po-yang, tradus de Lu-ch'iang Wu cu introducere și note de Tenney L Davis, Isis (Bruges), XVIII ( ), - Literatură Wasserstein der Weysen, Der Frankfurt a M , WINDISCHMANN, FR Zoroastrische Studien Berlin, LUP, CHRISTIAN VON Vernunftige Gedanken a câștigat Gott, der Welt, und der Seele des Menschen, WUNSCHE, AUGUST, „Die Sagen von Lebensbaum und Lebenswasser”, Ex Oriente Lux (Leipzig), I ( ) părţi , WUNDT, WILHELM Grundzuge derphysiologischen Psychologie a -a ed , Leipzig, - vol ZADITH SENIOR De chemia senioris antiquissimi philosophi libellus Strassbouig, (C) Bhagavad Gita Transl BC Sementsov M , Literatura orientală, Fie ca pământul și cerul să mă audă Transl T Ya Elizarenkova M , Hood lit , JAMES, WILLIAM Varietate de experiență religioasă, Sankt Petersburg: Andreev and Sons, Măgarul de aur, trad E Rabinovici – în carte Apuleius Metamorfoze, M : Hood lit , I V GOETHE SS , Vol Trad B Pasternak M : Hood aprins PRIGOGIN, I Timp, Haos, Quantum - M , Nauka, Chaucer, J Poveștile Canterbury Transl O Rumera Moscova: Pravda, HAGGAR, călăreț Ea este INDEX INDEX Androgin , Anima , , , , , , Anima mundi , , , , Animismul , Anthropos , , , , , , , , Arhetipul , , , , , , - , , , , , , , , , , , PO, , , Inconștient , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Apă , , , , , , , , , , , , , , , - , - , - , - , , , , , , , , , Timp , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Funcție superioară (pactie) - Hermafrodit , , Homunculus , , Lemn , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , Disocierea , , , , , , , , , , , , , Spirit , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Steaua (astru) , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , Verde , Șarpele , , , - , , , , , , , , , , Instinctul , , - , , , , , - , , , , , , , , , , , Inflația , indicatorul de index Infrarosu Scânteie (scintila) , Scântei (scintile) , , , , Kamon Pătrat , , , - , , , , Cuaternar , Complexul , , , , , , , , , , , , Roșu , , , , , , , , , , , Cercul , - , , - , , , - , , , , , , , , , Luminozitate , Mana , , , , , Mandala - , Psihicul de masă Monada , Monoim Funcția inferioară (interieure) - Numinozitatea , , , Vedeți , , , , , , , , , , , Model , , , , - , Primul om , Pneuma Subconștientul , Proiecția , , , Psyche , , , , , , - , , , - , , , , , , , , , - , - , , , - , , Psihoid , , , , , , - , Purusha , Sine , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Supraconștiința , , Simbol , , , , , , , FROM, , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Albastru , , Sincronicitatea , Conștiința , , , , , , , , , , , , - , - , , , , , - , - , , - , , , - , , , , , , , , , Conjuncția contrariilor (Complexio oppositorum) , Umbra , , , UV K G Jung Ouroboros , , , Haos , , , , , , , , , , Hristos , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , Chronos , Energie , , , , , , , , , , , , KG Jung Despre natura psihicului Colectie Pe din engleza - M : „Refl-book”, K : „Vakler”, - p Seria „Psihologie actuală” ISBN - - - seria ISBN - - - („Refl-book”) ISBN - - - ("Wakler") Cartea prezintă pentru prima dată lucrarea conceptuală „Despre natura psihicului”, care examinează procesele care au loc în zona de frontieră dintre conștiință și inconștient, precum și lucrări legate de ciclul alchimic: „Despre arborele filosofic” , „Viziunile lui Zosimas”, „Despre simbolismul Mandalei” UDC Publicație științifică KG Jung Despre natura psihicului Editori: S L Udovik, S A Morozov, S N Ivascenko Editor tehnic N V Mosyurenko Dispunerea computerului V S udovik Semnat pentru publicare la noiembrie Format x / Bum birou Nr Ora căștilor Pech decalaj Pech coli Tiraj exemplare Editura Refl-book, Moscova, a -a Tverskaya-Yamskaya, / Licenta LR Nr din Tipărit din folii transparente gata făcute la Tipografia Nauka, , Moscova, Shubinsky per , Ordinul nr Orez Orez 